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भूमिका 

“आचाय भिक्षु और महात्मा गाँवी” का तत्त्त-चिस्तन 
विभिन्‍न परित्थितियोंमें होते हुए भी बहुत कुछ समान € 
रखता है । वेदोंने धर्म-निरूपण अवश्य किया किन्तु बह उतना 
आध्यात्मिक न हो सका। आगे पटदर्शनके कतिपय आचायनि 
उसे व्यापकता एवं सूक्ष्मता दी | पद्द्शनमें धर्मका मूल अहिंसा 
में साननेवाला तथा उसका सर्वाज्जीण दृढ़तासे समर्थन करनेवाला 
जेनथम ही हे। महात्मा गांधोने प्रत्येक विचारधाराको परखा 
और उसे समन्वय दृष्टि दी। उनकी दृष्टि उस सृक्ष्मताको पहुंची 
जहां उसने एक नवीन बादका सूत्रपात किया और उसे कह 
सकते हैं 'गांधीधम' | श्रेष्वा और सूक्ष्मताकी इृष्टिसे 'जेनथर्मः 
और 'गांधीयरम” सम हैं। महात्मा गांधी एक नए समस्वयात्मक 
धर्मके अधिष्ठाता कह्टे जा सकते हैं जवकि आचाय भिक्ष परम्परा 
से आते हुए एक पुरातन घमंको नये सिरेसे मान्यता देनेवाले थे। 
महात्मा गाँधीने 'गॉबीधम' की सृष्टि की, आचाये सिश्लुने 'लेन- 
धम्” की पुऑ्र्जागरणा की । किन्तु यहां व्यक्तित्वका प्रश्न नहीं 
है प्रश्न है, दोनों धर्माचायों के धमं-निरूपणमें साहइश्य भावना 


ला, 

का। इस दृष्टिसे दोनों अधिकांशतः समकक्ष हैं | 

कर्मका संचालक अवश्य ही विचार होता है किन्तु कुछ परि- 
स्थितियां ऐसी होती हैं जहां अन्योन्याश्रय धर्माकी उपादेयतामें 
संतुलन बनाए रखनेके लिए श्रद्धांके विपरीत भी तद्मुकूछ कममकी 
अनुमति देनी पड़ती है। ऐसी विचशताके अवसर उस व्यक्तिके 
सम्मुख अधिक आते हैं जो थमके साथ-साथ समाजका भी 
संचालक हो । समुदायसे तटस्थ रहनेवालेके छिए कमरूपमें 
अहिंसा जितनी सुलम हो सकती है उतनी सुरूम वह किसी 
समाज-विधायक या राष्ट्र-विधायकके लिए नहीं हो सकती । 
तमसावृत्त भारतको स्वाधीनताका प्रकाश देनेवाले गांधीके छिए 
सृंक्ष्म या सूक्ष्मतर अहिसाकी क्रियात्मकता असंभव नहीं किन्तु 
कठिन अवश्य थी ओर वही कठिनाई समय-समय पर प्रतिभा- 
सित हो उठती दै। आचार्य भिक्षुके सामने यह कठिनाईन 
थी। आवश्यक ओर अनावश्यक हिंसा तथा सूक्ष्म और स्थल 
हिंसाके अवलोकनमें अन्तजंगतमें दोनों एक हैं पर कर्म जगतमें 
दोनोंकी भिन्‍नता स्पष्ट हो जाती है पर वह भिन्‍नता उत्तनी ही | 
है जितनी आध्यात्मिक पृष्ठभूमि पर सजित समाज-धर्म और 
सन्यास-घधम में | ह 

धर्म शब्दका अथ करनेमें शाख्रोंने भी भूछ की है और आगे 
भी घमं ओर कतव्यमें विवांद रंहः है। वस्तुतः धर्मको नीतिका 
पर्याय नहीं बनाना चाहिए। धर्म एक यस्‍्तु है और नीति दूसरी 
वस्तु । धंम शांश्वंत है, नीति परिवतनंशीर् । संसाजकें संतुलन 


[ 3 ] | 
ओर उत्थानके लिए जिन कर्माको करना पड़ता है. बह नीति हे 
पर वह धर्म तबतक नहीं हो सकता जबतक उसमें आध्यात्मिक 
क्ष्यन निहित हो। सामाजिक व्यवस्थाकी सुचारुताके लिए 
लिए नीति और धर्ममें सामंजस्य रखना पड़ता दे । भ्रस्तुत पुस्तक 
में धर्म और नीतिको क्रमशः मोक्षधर्म और समाजघर्म कहा 
_गया है। मोक्षधर्ममें विशुद्ध पारछोकिक इष्टिकोण रहता है, 
__समाजथर्मसे छोकोपकारकी दष्टिसे किए गए सब कार्य आ जाते 
_हैं। आचार्य भिक्ष और महात्मा गांधोके धर्मकार्यमें यही 
अन्तर आ जाता है । आचार्य भिक्षुने छोकधर्मका निपंघ नहीं 
किया; महात्मा गांधीने लोकधर्मके लिए खुल कर अनुमति दी । 
सष्टिपर्णन्त समत्वके अधिकाधिक प्रसारके श्रद्धाभावकों रखने 
बाला व्यक्ति यदि अनिवाय हिंसाका स्थाग नहीं कर पाता तो 
भी वह अहिसक नहीं तो अहिसाका पुजारी अवश्य है। ध्यान 
देने की बात यह है कि मानवयोनिमें सम्पूर्ण हिंसाका परिद्याग 
जिस भांति गांधीने असम्भव बताया उसी भांति भिक्षुने भी | 
गांधीजीके शब्दोंमें वह्म। हिसा ओर भिक्षजीके शब्दोंमें द्रव्य 
हिंसासे पर्जथा उन्मुक्त होना असम्भव दे किन्तु ऐसा भाव त्तो 
रखना ही चाहिए। यह असम्भवता इसलिए आई कि प्रृथ्वी, 
जल, पावक, पवन तथा वनस्पतिमें भी चेतन्य वर्तमान है. और 
इनके प्रति किसी भी तरहको दुर्भावना रखना या हानि पहुंचाना 
हिंसा है | स्पष्ट है कि मानवयोनि या किसी भी योनिमें इसकी 
क्रियात्मकता कितनी दुःसाध्य है। 


[ ४ ] 

बछड़ेका प्रसंग काफी विवादास्पद है किन्तु में लेखककी दृष्टि 
से सहमत नहीं हूं। हिसाके दो रूप होते हैं, सावास्मक और 
कर्मात्मक | व्यक्तिके क्मोके विषयमें सदू असद्‌ धारणा वनानेके 
पूर्ण उप्तके मनःस्थित भावोंका पर्यवेक्षण आवश्यक है। बछड़ेंको 
विप देते समय गांधीजीकी भावना विशुद्ध थी अतः भावात्मक 
विश्युद्धताके कारण यह हिंसा दोषपरक नहीं हो सकती । आत्मा 
के अमरत्वमें विश्वास रखनेवाले महात्माजीने यदि अप्तीम दया- 
भावसे प्रेरित होकर शरीर-व्यापक पीड़ाको शान्‍्त करा दिया तो 
बह कर्म भी अनिवार्य हिसाकी कोटिमें ही आता है। 

मुनि नगराजजी तुलनात्मक धार्मिक विवेचनमें कहां तक 
सफल हुए हैं, यह अश्न तो व्यक्तिगत दृष्टिकोणकी अपेक्षा रखता 
है। फिर भी इतना अवश्य है कि मुनिजीका यह प्रयास भावी 
विचारकों एवं आलोचकोंको एक रप्रिकोण देगा । 


हंटूंडी ( अजमेर ) 
२७-५-५३ 


दो शब्द 


यह सद सम्मत-सा तत्त्व है कि इस युगमें महात्मा गांधीने 
अहिसाको पुनः अनुप्राणित किया, जबकि छोग भारतीय पर- 
तन्‍्त्रताका कारण भी अहिसाको मान वेठे थे। उत्होंने यह सिद्ध 
कर वताया--अहिसा परतन्त्रता देनेवाली नहीं अपितु स्वतन्त्रता 
देनेवाली है | भारतवपमें ही नहीं किन्तु अन्य भूखंडोंमें भी जन- 
जनमें अहिंसा के प्रति आक८ण बढा और अहिंसा अणु-अर्त्रसे 
भी बढ़कर एक अमोघ अस्त्र मानी गई। अहिंसा और गांधीका 
एक अमिट सम्बन्ध हो गया। अंहिंसाका कोई भी विवेचक 
तदूविपयक गांधी-दृष्टिका उल्लेख किये विना अपने विवेचनको 
पूर्ण नहीं मानता । 

अधिकांश विवेचक गांधी-अहिंसाको उसके राजनेतिक पहल 
तक चता कर ही अपने चिवेचनकी परिसमाप्ति मान छेते हैं। 
उन्हें यह पता नहीं कि व्याचहारिक जीवनके सम्बन्धमें महात्मा 
गांधीने अहिसाका किसप्रकार मन्धन किया था। प्राचीन ऋषि- 
महर्पियोंने व्यावहारिक जीवनके विपयमें हिंसा और अहिंसाकी 
जो विवेचना की, जीवनके छोटेसे छोटे प्रसंगमें भी धर्म, अधम, 


(ख) 
पुण्य, पापका निपटारा किया ; उसी प्रकार गांधीजीने भी इस 
बिपयमें जी तोड़कर कछम चलाई है, जसाकि आप प्रस्तुत पुस्तक 
में किये जानेवाले आलछोचनात्मक विवेचनसे स्वयं जान सके । 


आचाय सिक्षु 

आचाये सिक्षु भी अपने युगके एक महान्‌ क्रान्तिकारी 
अहिंसक हुए हैं | व्यावद्वारिक जीवनमें हिंसा ओर अहिंसाको लेकर 
धम, अधमे, पुण्य, पापकी अनूठी छानबीन उन्होंने अपने डबर 
मस्तिष्कसे की थी । महात्मा गांधीकी तरह वे भी अपने महात्मा गांधीकी तरह वे भी अपने अहि- 
सात्मक आन्दोलनमें सफल थे, यह्‌ माना जा सकता है। उनके 
महत्त्वपूर्ण काय-कछाबस अवगत होना तो स्वतस्त्र अध्ययनकी 
अपेक्षा रखता है। यहां तो उनके जीवनकी एक काकी सी दी 
जाती है। 


जआाचाय भिक्षुका जन्म जोधपुर राज्यास्तर्गत कन्टालिया 
प्राममें सं० १७८३ में हुआ था। २४ वर्षकी उम्र तक एक धम- 
गवेपकके रुपमें गृहस्थवासमें रहे। विभिन्‍न सम्प्रदायोंका अच- 
छोकन किया। सं० १८०८ में एक सम्प्रदाय-विशेषमें जेनी दीक्षा 
प्रहण की । आठ बषके लगभग उस संस्थामें रहे, शास्त्र-अध्ययन 
किया और अपने आचार-व्यवहारमसें सिद्धांतको वास्तविकताकी 
कसोटी पर कसा। उन्हें यह भान हुआ-जिस अहिंसाकी 
साधनाके लिए हम सब कुछ ल्यागकर निकले हैं ; यथार्थमें उस 
अहिसाके समीप भी नहीं पहुंचे हैं। जीवन-व्यवहारमें अहिंसा 


(ग) 

के नाम पर हिंसाको प्रश्नय देते हैं ओर धरके नाम पर अधर्मको ! 
यह जीवनके साथ एक खिल्वाड़ ही नहीं किन्तु पूरा - पूरा 
धोखा हे | 
इन्हीं क्रान्तिकारी विचारोंकों लेकर उन्होंने अपना कदम 
आगे बढ़ाया । उन्होंने प्राणद्दीन ढरेसे चलनेवाले सम्प्रदायका 
मोह छोड़ा और सजीव साधुसंघकी स्थापना की, जो 'तेरापथ' 
के रूपमें संसारके सामने ढे। उन्हें जीवनभर विरोधियोंके साथ 
लोहा लेना पड़ा ओर विरोधियों द्वारा प्रदत्त अगणित कष्ट सहन 
करने पड़े। उन बिरोधोंका, उन कष्टोंका यदि विस्तारपृक वर्णन 
किया जाये, तो एक रोमाश्वकारी ग्रन्थ प्रस्तुत हो सकता है | 

वे अहिसाके सार्ग पर ड॒टे रहे ओर बिद्न पका अहिंसात्मक 
प्रतिकार करते रहे | जीवन भर घर्म, अधम, पुण्य, पापके जटिल- 
तम॒ प्रश्न अपनी वटस्थ वुद्धिसे सुलकाते रहे । अहिसाके विपय 
में उन्होंने अपने तकंपूर्ण नवीन विचार जनताको दिये, जो 
मान्‍्यताके चालह्म्‌ ढर्रमें क्रान्तिकारी परिवतन छाते थे। हिंसा 
अहिंसा व धर्म अधमंको लेकर विवेचनापूर्ण बहुतसे प्रन्थ लिखे, 
जिनकी सम्मिलित श्छोक संख्या ३८००० ढै। 

वे एक कुशल व्यवस्थापक भी थे। तेरापन्थ समाजका 
सुन्दर संघटन उनके चातुयंकी देन है। तेरावन्थके वतेमान 
अधिनेता आचाय श्री तुलसी हैं, जो आजके जन-जीवनमें नेति- 
कताके नये श्राण फूंक रहे हैं। इन ख्यातनामा आचायबरके 
विपयमें अधिक लिखनेकी आदश्यकता प्रतीत नहीं होती। 


(घ) 

आचाय॑ मिक्षुके आप नचम उत्तराधिकारी हैं। 

प्रस्तुत पुस्तक न तो इतिहास ही है ओर न जीवन-चरित्र | 
यह तो आचांय भिक्षु और महात्मा गांधीके तुलनापरक विचारों 
का एक आलोचनात्मक संकलन है | गांवो-साहिय पढ़नेका मुे 
बचपनसे ही प्रेम रहा। छग॒भग १० या १३ बषकी उम्रसें गृहस्थ- 
जोचनमें मेने महात्मा गांधीकी आत्मकथा पढ़ी थी। , यह इस 
विषयमें पहली पुस्तक थी। इसका मेरे जीवन पर गहरा प्रभाव 
पड़ा था; जो मुझे आज भी याद हैं। 

आजतक भी अध्ययनकी वही धारा चाल थी। विगत 
£ या ६ वर्षोसे आचाय भिश्ठु ओर महात्मा गांधीके, विविध 
साहिदका तुलनात्मक अध्ययन प्रारम्भ किया। यह तो में नहीं 
कह सकता--इस विषयसें पर्याप्त अध्ययन कर पाया हूँ, किन्तु 
यह अवश्य कह सकता हूँ--इस अवधिमें जो भी साहिद्य मेरे 
सामने आया, उसमेंसे एक भी पुप्तक यों ही छोड़दी हो, ऐसा 
मुर्मे प्रतीत नहीं होता । 

इस विपयका मेरा अध्ययन्न और तजजन्य धारणाएं नितान्त 
स्वतस्त्र ढें । में नहीं कह सकता--अव्य विचारक् इस विषयमें 
मेरा कहां तक साथ दंगे। आलोचकोंसे में यह अवश्य चाहूंगा 
कि वे अपनी चिरन्तन बद्धमूछ घारणाओंके आधारसे किसी 
निर्णय पर न पहुंचे | 

साहिद्य एक ऐसा उद्यान है, ज्ञिसमें पाठकोंके जितने दृष्टि- 
कोण ढोते हैं उतने ही द्वार होते हैं। मिन्‍त-सिन्न दवरोंसे प्रवेश 


(ढः) 
करनेवाले व्यक्ति भिन्‍न भिन्न प्रकारसे पुप्पोंको चुनकर छा सकते 
हैं। अस्तु आलोचकगण उदार तथा तटम्ध मनीपासे काम छगे। 

आजसे छूगभग तीन व पूष मेने यह पुस्तक लिखी थी । इस 
बीचमें मुझे और भी तुलनात्मक सामग्री मिढठती रही। अब 
जब कि इसके पुनरवछ्ञोकनका समय आया, बहुत कुछ आवश्यक 
था, कुछ नये परिच्छेद और लिखे जाते और कुछ पूब उपलब्ध 
ओर पश्चात्‌ उपल्ब्य सामग्रोको मिलाकर दुबारा लिखे जाते, 
किन्तु कुछ कारणोंसे ऐसा न हो सका । अतः वछड़ेकी घटनाके 
विपयमें जो विशेष संस्मरण प्राप्त हुए, उन्हें लेकर 'बछड़ेका प्रसंग' 
शीपक लेखका एक भाग और बढ़ा दिया गया है और कुछ अन्य 
सामग्रीका उपयोग दो परिशिष्टोंके रूपमें कर दिया गया है । 

बहुत पहलेसे मेरी भावना थी--अ्िंसाके कुछ प्रसंगों पर 
स्वयं महात्माजोसे ही विचार-विनिमय कर उनकी भावना जानू। 
एक वार ( १६४७ में ) देहलीमें ऐसा प्रसंग भी आ गया, किन्तु 
कुछ कारणोंसे वह सम्पक केवछ परिचय तक ही सीमित रहा । 
अतः साहिदके आधारसे ही मेंने गांधी-अहिंसाको जो कुछ 
सममा। गांधी-अहिंसाके विपयमें में अपने आपको उतना ही 
अधिकारी सममता हूं जितना कि एक गांधीवादो विचारक अपने 
तटस्थ अध्ययन और अनुशीलन के आधारपर अपने को भिक्षु- 
अहिसा का । 

प्राचीन कालमें दो विचारधाराओंको लेकर खण्डन-मण्डना- 
त्मक पद्धतिसे अन्थ लिखे जाते थे। किन्तु आजकी परिस्थिति 


(च) 


सर्वथा इसके विपरीत है। युगने मनुष्यकों समन्‍्वयकी दृष्टि दी 
है। आजका जन-मानस प्रत्येक वस्तुमें समन्‍्वयका तत्त ही 
खोजना चाहता है । प्रस्तुत आयास तथाप्रकारकी बुद्धिका ही 
परिणाम है। जऊनताने इससे कुछ सी छाभ उठाया तो में अपने 
श्रमकों साथक मानूंगा। 


लाडनूं ( राजस्थान ) “मु नगरांज 
ता० १५-४- ५२ 


“आचार्य भिक्ठु और महात्मा गांधी” के प्रकाशनमें सरदारशहर 
निवासी श्रीमान्‌ हनुमानमलजी इन्द्रचन्दजी चोरड़ियाने अपने 
स्वर्गीय पूज्य पिता श्री भीकनचन्द्जी चोरड़ियाकी पुण्यरमृतिमें 
नेतिक सहयोगके साथ आर्थिक योग देकर अपनी सांस्कृतिक 
प साहित्यिक सुरुचिका परिचय दिया है जो सबके लिए अबु- 
करणीय है। हम आदर्श-साहित्य-संघकी ओरसे सादर आभार 
श्रकट करते हैं। “शुभकरण दशानी 

साहित्य मन्त्रो 
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१०६ 


आचार्य मिक्ष और महात्मा गांधी 


आवश्यक हिंसा 


'पृह्सा तीनों कालमें हिसा ही माती जायगी ।”* 
-+-मह्दात्मा गांर्धो 
“प्रोर वस्तुमें भेछू हुवे, पण हिसामें नहीं दवा रो भेल । 
पूरच ने पश्चिम रो मारग, किणविध खावे मेल ॥” 
| --आचार्य सिक्षु 
हिंसा पाप है, यह एक सवसम्सत तथ्य दे, किन्तु आवश्य- 
कता और अनिवायताके विशेषणयुग्मसे जब हिंसाका नाता जुड़ 
जाता है तो वही स्वयं चिवाद-केन्द्र चन जाती है। 'अहिसा 
परमो धम व 'मत्री मे सवभूतेपु” का सावभौम सिद्धान्त खींचा- 
तानकी उलमनमें पड़ जाता है। परिणामतः हिंसा भी धमका 
वबाना पहनकर मानव-ह॒ृदय पर अधिकार पा छेती है । आज 


२ आाचाय भिक्ष्‌ और महात्मा गांधी 


तक अनेकों विचारकोंने अहिंसाका मंथत किया। अधहिसाकी 
सावेभौस सत्ताका पाठ संसारकों बताया, किन्तु मानव-जीवन 
की आवश्यकताओंका भूत ज्योंही उठकर सामने आया, वे एका- 
एक अहिसाका गला घोंटने पर उतारू हो गये । 

आचार्य सिश्ठु और महात्मा गांधीने भी अहिसाका जी तोड़ 
मन्धन किया । उनका आवश्यक हिंसा विषयक इषप्टिकोण तो 
विचार-जगतमें अपूर्वला है। बह सर्वसाधारण की वद्धमूल 
धारणाके चहुत परे और वास्तविकताके वहुत समीप है। उक्त 
दो विचारकोंका सामझस्यपूर्ण निर्णय भी पाठकोंके हृदयमें एक 
आश्यय और जिज्ञासा उत्पन्न करनेवाला सा है | 

आचाय भिक्ठु अहिंसाका अस्तस्पर्शी विवेचन करते हुए 
लिखते हें ब+ 

अथथ अनर्थ हिंसा कीघा, अहित रो कारण तास । 
धर्म रे कारण हिंसा कीधां, बोध-बीज रो नाझ ।॥॥! 

भावाथ --आवश्यक या अनावश्यक दिसा पाप है। हिंसा 
करके भी यदि उसमें धर्म साना ज्ञाता है दो उससे तो उप्तका 
वोब-बीज ही नष्ट हो जाता है अर्थात्‌ उसकी सम्यग-दृष्टि ही 
नप्ट हो जाती है| 

आचाय मिक्षुने वताया--अहिंसाका सम्बन्ध मात्र मोौनव- 
समाजसे ही नहीं है, वह पशु, पक्षी व वनस्पति आदि स्थावर 
प्राणियोंको भी असय देती दहै। आवश्यक और अनावश्यककी 
मर्यादा मानव-करुपित है। उसमें सानव-समाजंका ही ऐहिक 


प्रावश्यक हिसा ३ 


हित अन्तनिहित दे । प्राणी-जगतमें वह मानवका स्थार्थवाद ही 
तोहे। 
उन्होंने वताया-स्थावर और जंगम; स्थूल और सृक्ष्म किसी 
भी प्राणीकी सन, बचन व कायासे हिंसा न करना अहिसा' है। 
प्रत्येक प्राणी जीना चाहता है; जीसेका अधिकारी है । कोई भी 
व्यक्ति अपनी सुख-सुविधाके लिए किसी भी प्राणीका किसी 
भी प्रयोजनसे ग्राण-हरण करता है, बह उसके प्रति अन्याय 
करता है। अतः वह हिंसा हिंसा ही है। 
उन्होंने वताया - कुछ लोग कहते हैं, हम हिसा करते हैं, हम 
यह मानते हैं कि वह पाप हे किन्तु विना हिसाके पुण्य भी नहीं 
हो सकता। हर क्रियामें पुण्य ओर पाप मिश्रित ही होते हैँ । 
यह मिथ्या विश्वास है, अज्ञान है| वस्तुत:-- 
हिंसा री करणी में दया नहीं छे, 
दया री करणी में हिंसा नांह | 
दया ने हिंसा री करणी जुई छ, 
ज्यूं. तावडो ने छांह।” 
( अनुकम्पा नवम गीति गाथा ७० ) 
अर्थात्‌-हिंसाकी क्रियामें दया नहीं है और दयाकी क्रियामें 
हिंसा नहीं है। दया ओर हिंसाकी क्रिया दोनों इसी तरह प्रथक्‌ 
हैं, जिस तरह धूप और छाया | 


१ अनुकम्पा गोति ९ दोहा २ 


ड बाचार्य भिक्षु और महात्मा गांधी 


उन्होंने वताया--कुछ छोग कहते हैं, हम एकेन्द्रिय प्राणियों 
को मारकर पंचेल्द्रिय प्राणियोंकी रक्षा करते हैं। किन्तु उन्हें 
सममभना चा हिए-- ॥ 
“जीवां ने मार जीवां ने पोखे, 
ते तो मारग संसारको जाणों। 
तिण मांही साथ्‌ धर्म परूपे 
ते तो पूरा मूढ बयाणो॥व॥। 
( अनुकम्पा नवम गीति गाथा २५ ) 
अर्थात्‌ जो ए% प्रकारके जीवोंका बधकर दूसरे प्रकारके 
जीवबोंका पोषण करते हैं, वह संसारका व्यवहार है। वह हिंसा 
आवश्यक व अनिवाय हो सकती है किन्तु अहिंसा व धरम नहीं । 
आचाय भिक्षुक्रे सामने ये आये दिनके प्रश्न थे-- मनुष्यके 
खाने-पीने, उठने-बेठने, चलने फिरनेमें हर क्षुण हिंसा होती रहती 
है, यदि वह भी पाए है तो मनुष्यक्रा जीवा भी कैसे सम्भव है ९ 
सांप, विच्छ, सिंह आदि प्राणियोंक्रा बध पाप कंसे ? जब कि 
वे स्वयं हिंसक हैं। कुआं खोदने, ताछाव वनवाने व अन्य 
लोकोपयोगी कार्यमें हिंसा तो अवश्य॑भावी है ही किन्तु समाज- 
हितके धर्मको विचारते हुए उसे अहिसाकी कोटियें क्यों नहीं 
सान लिया जाता १ आदि | ह 
हिंसा व अहिंसाकी भेद-रेखा आचार्य भिक्षुके विचारोंमें 
अल्स्त स्पष्ठ थी। उन्होंने बताया-यह्‌ नितान्‍्त भूल है कि 
भरुंप्य जो कुद्ध करता है या उसे करना पड़ता है, वह उस पर 


आवश्यक हिंसा छ्‌ 


अहिंसा व धमकी छाप लगाता रहे। यह नियम किस तकंके 
आधार पर ठहर सकता है कि आवश्यक हिंसा धर्म व अहिंसा 
ही है। इस सिद्धान्तका निर्माण ही मानव-हृदयकी दुबलताकी 
आधार-शिला पर हुआ हैं। समाज-व्यवहारमें धर्म व अहिंसा 
उत्तम अथमें और हिंसा व पाप कुत्साके अश्रमें ग्राह्म हैं। मनुप्य 
अपने आपको उत्तम ही देखना चाहता है। यहीं कारण दे कि 
वह अगणित प्राणियोंका नाश करता हुआ भी अपने काथमात्र 
पर धर्मका छेविछ छगाना चाहता दै। ु 

उन्‍होंने वताया--यह अर्टिसाके साथ खिलवाड़ ढे। यदि 
उसका काय हिंसाके विना नहीं चछता तो उसे मानना चाहिए 
कि में इस सीमा तक हिंसक हूं। हिंसक कहलानेसे उसके हृद्यमें 
भय क्यों ९ 

एक आदमी घोड़ेपर सवार होता है, था उसे अपनी बेयक्तिक 
या सामाजिक आवश्यकताके अनुसार होना पड़ रहा है तो उसे 
यह सोच नहीं लेना चाहिए--इसकी पीठ पर चढ़ना मेरा धम है 
और मुझे लिये फिरना इसका। यह तो तभी हो सकता था कि 
इस समभोते पर घोढ़ेके हस्ताक्षर करा लिये जाते। उसे सोचना 
तो यह चाहिए कि में भी एक प्राणी हूं और यह भी एक प्राणी 
है। भुझे कोई अधिकार नहीं कि इसकी स्व॒तन्त्रताको नप्ट कर 
इसकी पीठ पर बढ पर मेरी यह धृष्टता या दुबछता दे कि इसकी 
पोठका त्याग नहीं कर सकता। ठीक इसी तरह समभना 
चाहिए क्रि विविध इृष्टिकोणसे विविध काय हमें करने पड़ते हैं, 
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वे हमारे सामाजिक कतव्य हैं। इस घरातर पर रहकर हम उन्हें 
छोड़ नहीं सकते पर अध्यात्म-दृष्टिकोणसे हिंसा तो है ही । 
महात्मा गांधीके जीवनमें भी ऐसे अनेक प्रसंग आये, जिनमें 
उन्हें आवश्यक और अनावश्यक हिंसाके विपयरमें अपना स्पष्ट 
मन्‍्तव्य देना पड़ा। नीचे एतद्‌ विषयक उद्धरण दिये जाते हैं। 
आशा है, पाठकजन उन्तका मननपूवक तुलनात्मक अध्ययन 
करंगे। 
“अहिसाके माने सुक्ष्म जन्तुओंसे लेकर मनृष्य तक सभी जोवबोके 
प्रति सममाव ।7 
( मंगल प्रभात पृष्ठ १८२ ) 
“पूर्ण बहिसा सम्पूर्ण जीवधारियोंके प्रति दुर्माववाका सम्पूर्ण 
अभाव हूँ, इसलिए वह मानवेतर प्राणियों, यहां तक कि विषधर कीड़ों 
बोर हिसक जानवरोंका भो श्राल्गिन करती हैं ।” 
( गांधी बाणी पृष्ठ ३७ ) 
महात्मा गांवीने एक बार कहा था-- 
/प्लेगके चूहे शर चींचड भी मेरे सहोदर हैं। जोनेका जितना 
भधिकार मेरा है, उतना ही उनका हूँ ।” 
ऐसा कहते हुए भी उन्होंने चूहे और चींचड़ मारनेके डाफ्टर 
भास्कर पटेलके प्रयत्नका बिना संकोच समथन किया। वादमें 
जब उस पर टिप्पणी हुई, तब महात्माजीने उसका खुलासा 
किया। उन्होंने कहा-- 
“श्रद्धा और कमंमें विरोध किसलिए ? दिरोघ तो अवदय है ही। 
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जीवन एक झंखना हैँ। इसका ध्येय पूर्णता अर्थात्‌ आत्मसाक्षात्कार 
के लिए मनन्‍्यन करनेका हे । हमारी निर्वताओं और अपृर्णताप्रोंके 
कारण प्रादशंको नीचे गिराना नहीं होना घाहिए। मुझमें निर्बेलता 
श्रीर अपूर्णता दोनों हँ, इसका दुःखद भाग मझे हैँ ।” 

चींचड 
के विनाशका समर्थन किया तथावि मेने जीवमात्रके प्रति शाश्वत प्रेम- 


“हाछांकि बोरसदके लोगोंके सामने मेने अपने सहोदर चूहे, 
घर्मक। शुद्ध रूप भी वबतलाया। इसका पूर्णतासे पालन मझसे इस 
जन्ममें न हो सके तथापि इस सम्बन्धकी मेरो श्रद्धा तो मविचल 
रहेगी ।/ --( जीवमान्रकी एकता, व्यापक घमं भावना पृष्ठ ९, १० ) 

“मनृष्यका जीवन श्रनेक मांडछोंसे भरा हुआ है । तात्त्विक 
दृष्टिसे जो सत्य मालूम देता है, उसे भी आचरणर्म उतारना सदा 
सरल नहीं होता । यह छोटा सा दाखला ही लीजिए न, जीवमान 
समान हूँ, एक हूँ, हमें पापी और साधुके प्रति एक बुद्धिसे बरतना 
चाहिए। गीता कहती हँ--इसप्रकार हमें ब्राह्मण, कुत्ते भौर 
चाण्डालके प्रति समदर्शी होना चाहिए ॥ परन्तु मेरा ही उदाहरण लो 
न, मेंने खुदने सर्प नहीं मारा यह ठीक हैं, किन्तु इसके मारनेम कारण 
तो हुआ ही । में मानता हूं कि मुझे एंसा नहीं करना चाहिए था। 
परन्तु तुम लोग देखते हो, में इसे रोक नहीं सका, परन्तु में रोक नहीं 
सकता ऐसा विचार करू ? यह किसीका काम नहीं । में सनातन 
(शाइवत्त) सिद्धान्तका त्याग नहीं कर सकता । यह सिद्धान्त रह कि 
जीवमात्र एक हूँ, मेरी ईश्वरसे प्रार्थना हूँ कि मेरे मनसे सर्पका भय 
दुर करे । हमलोग जेंसे दूसरोंकों हाथमें लेते है, उसी तरह सपंको 


८ काचार्य भिक्ष्‌ और महात्मा गांधी 


भी हाथमें ले सके, ऐसी अहिसा सिद्ध करने जंसा मुझमें बल दे । 
सिद्धान्त वह सिद्धान्त है, हमलोग सिद्धान्तक्नों पालन करने में असमर्थ 
हैं, इसकेलिए' सिद्धान्तकों किसीप्रकार नीचे नहीं गिराया जा सकता । 
हमें इसे पहुंचनेका प्रयत्न करना चाहिए ओर वह परिश्नम ज्ञानपूर्वक; 
विचारपुर्वक भौर परिश्रमपूर्वक करना चाहिए ।” 

( सतत प्रयत्तनां जरूर, व्यापक धर्म भावना पृष्ठ १७७-१७८ ) 

उपरोक्त प्रसंगोंके वाद यह स्पष्ट हो जाता है कि आचाय 
भिक्षु और महात्मा गांधीकी विचारधारायें अहिंसाके इस पहलत्यू 
पर किसप्रकार एक दूसरेकी समथक हो जाती हैं या दोनों परस्पर 
एक हो जाती हैं । 

या यह्‌ जान लेना भी आवश्यक है कि महात्मा गांधीने उप- 
रोक्त प्रसंगोंके अतिरिक्त कई एक अन्य प्रसंगों पर हिंसाकी आज्ञा 
दी है, उसका अनुमोदन किया है। कई स्थानों पर उन्होंने 
बनन्‍्दर आदि प्राणियोंकी हिंपामें धम और पुण्य भी कह दिया है 
किन्तु पूर्वापरके सारे प्रकरणोंका मनन करनेसे यही सिद्ध होता 
है कि वहां सबत्र उनका सामाजिक दृष्टिकोण रहा है और उस 
अनिवाय हिंसाको उन्होंने समाजधम कहा है। जंसा कि एक 
स्थोनपर वे कहते हैं--“खादीमें मेंने शुद्ध समाजधम देखा”, इससे 
स्पष्ट हे कि व्यापक धम या अध्यात्म धर्म उनकी भावनामें और 
ही रहा है। प्लेगके चूहोंकी हिंसा; जो कि एक बडी से बडी 
समाज सेवा सानी जाती है, उसे भी जब उन्होंने अपनी दबछता 
या अपूणताका फल माना है, तव यह स्पष्ट ही है कि जहां कहीं 
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उन्‍होंने हिंसाको कतव्य माना है, वहां मौलिक दृप्टिकोण वही है । 

पाठकोंके ध्यानमें रहे कि ऊपर जो आचाय भिक्षु और 
परहात्मा गांधीकी अहिंसाका सन्तुलून किया गया दे, वह केवल 
सेद्धान्तसापेक्ष ढे, न कि साथनासापेक्ष, अर्थात्‌ सिद्धान्त एक 
है, साधना दोनोंकी भिन्‍न-भिन्‍न है । 

महात्मा गांधीने अपनी सामाजिक भावनाका परिचय देते 
हुए यदा कदा सूक्ष्म ओर स्थूछ हिंसाको प्रोत्साहन दिया है और 
उस हिंसासे दूर होनेकी भी उनकी भावना रही है, ऐसा उनके 
शब्दोंसे प्रतीत होता है। आचाय भिक्षु साधु होनेके नाते सबंधा 
प्माजनिरपेक्ष रहे ।_ उन्हें अपने जीवनमें सृक्ष्मसे सृक्ष्म हिंसाका 
भी अनुमोदन सान्‍्य नहीं था। 
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भगवान्‌ श्री महाबीरने बताया था--प्ृथ्वी, जल, वायु, अग्नि 
ओर वनस्पति ये भी सूक्ष्म जीव हैं। मनुष्यके आंख, कान 
आदि पांच इन्द्रियां हैं पर इन जीवोंके केवछ एक स्पर्श इन्द्रिय 
है। तथापि आहार, श्वासोच्छवास आदि क्रियाय॑ इनके भी 
होती हैं, सुख-दुःखकी अनुभूति भी इनके है। जीवत्वकी दृष्टिसे 
इनमें और मनुष्योंमें कोई अन्तर नहीं अर्थात्‌ एक मनुष्यकी 
आत्मा कर्मानुसार इन योनियोंमें आ सकती है ओर एथ्बी आदि 
के जीव मनुष्य-योनिको प्राप्त कर सकते हैं । 
आचाय सिक्ष॒कों इन जीबोंके विपयमें उपरोक्त विचाराधारा 
_अक्षरशः सास्य थी। इसलिए उनके अहिसाके विवेकमें यह भी 
 - विशेष पहलछ था। उन्होंने बताया कि हिंसासे पूर्णतः वचना 
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संसारी प्राणियोंके लिए असाध्य सा है तथापि अहिसावादीको 
इन जीवॉकी अनावश्यक हिंसासे बचनेके लिए तो प्रतिक्षण विवेक- 
पूवेंक सचेप्ट रहना ही चाहिए। इस कथनानुसार ही बारह ब्रत- 
धारी गृहस्थोंकों इस हिसाके विपयमें भी एक परिमसाण-रेखा 
खींचनी पड़ती हैँ अर्थात्‌ जीवनकी आवश्यक्रताओंको मर्यादित 
कर शेप हिसाका त्याग करना पड़ता है। 

आतारत्तिकोंकी दृष्टिमें आजके भोतिक युगमें यह्‌ विवेक एक 
उपहासकी बस्तु वनती हे पर अहिसाके अन्तस्तलमें प्रवेश करने- 
वालोंक्री दृष्टिम यह विवेक परमावश्यक दे । 

महात्मा गांधीके जीवनमें तदूविपयक श्रद्धा ओर साधना 
केसी थी, बह उनके जीवनके कुछ प्रसंगोंसे हम भलीभांति जान 
सकते हैं। वे बतछाते हैं :-- 

अग्निको प्रकट करने में हिसा होती ही हूँ, फिर उस शअ्रग्निर्मे हरी 
व सूखी वस्तुका होम करना विद्यप हिसा हँ--यह श्रनुभव-पिद्ध बात 
हूँ । श्ास्त्रोंमें यह कहीं नहीं कहा कि पृव॑र्म जो यज्ञ होते थे, उनमें 
हिंसा नहीं होती थी । पर यज्ञार्थ की हुई हिसामें झास्थोर्न मिर्दोपताका 
आरोपण किया, जंसा कि निरामिप-आ्रााहारी वनस्पति खानेमे हिसा 
हैं, ऐसा जानते हुए भी निर्दोपताका आरोपण कर मनको सन्‍्तोप देते 
नर्थात्‌ फूसलाते है ।” 

( यज्ञनों अर्थ (व्यापक घर्मंभावना) पृष्ठ ३०८ ) 

उपरोक्त पंक्तियोंसे कई बातों पर सीधा प्रकाश पड़ता दे । 

प्रथम--अग्नि जीव है, द्वितीय--वनस्पति जीव है, तीसरी यह 


(२ ग्राचार्य भिक्षु और महात्मा गांधी 


कि लोग इस हिंसाको साधारण सानकर निर्दोष अर्थात्‌ अहिंसक 
होना चाहते दें। यह तात्त्िक नहीं, यह तो केवल मनको 
भुलावा देना है अर्थात्‌ कोई सनुष्य सांस नहीं खाकर वनस्पति 
खाता है तो बह एक बड़ी हिंसासे दूर होता हे पर वनस्पति खाता 
है, वह कोई अहिंसा नहीं है क्योंकि वनस्पति भी तो जीब है, 
वहां निर्दोषताका आरोपण तो उसका कल्पित है| 
ध्यान दें, दोनों विचारकोंकी विचारधारामें कितना साम- 
झस्य है । 
महात्मा गांधी ओर भी एक स्थान चर लिखते हैंः--- 
“झाड पत्ते जितनी श्रावश्यकता हो, उतने ही तोडने चाहिए, त्तोंडते 
समय विवेक रखना चाहिए, चाहे जैसे छेदन नहीं करना चाहिए ।”' 
[ हिन्दू आचार ( व्यापक घर्म-भावना ) पृ० १७] 
यह दे अनावश्यक हिंसासे वचनेका उपदेश । उपदेश-विधि 
में दोनों विचारकोंके एक अन्तर रहा दै। आचाय भि्लु हिंसा- 
जन्य कायमें निपेधात्मक विधिसे उपदेश करते थे अर्थात्त्‌ वे उप- 
रोक्त आवश्यकतावश इसप्रकार कहते थे कि भाड़ पत्ते आवश्य- 
कतासे ज्यादा न तोड़ने चाहिए। उसी स्थान पर महात्माजी 
कहते हैं -/“/जितनी आवश्यकता हो, उतने तोड़ने चाहिए ।” 
साधारणतया दोनों वाक्योंमें कोई अन्तर मालूम नहीं पड़ता 
पर तत्त्ततः श्रो सिक्षुका वाब्य केवछ हिंसाका निपेध करता है और 
होनेवाी आवश्यक हिंसामें निरपेक्ष है। महात्माजीका वाक्य 
अनावश्यक्र हिसाका निपेध करता है और आवश्यक के लिए 


चूक्ष्म हिसा ११ 


आश्षा प्रदान करता छढे। पर दोनोंमें यह कथन-भेद होना 
स्वाभाविक दै | क्योंकि आचाय भिश्लु सन्‍्यस्त होनेके कारण केवल 
अध्यात्म-पथके ही दर्शक थे; वे विशुद्ध आध्यात्मिक कार्य में ही 
आदेश देते थे, पर महात्माजी समाज-व्यवस्थापक भी थे अतः 
आवश्यक हिंसाका विधान भी कर सकते थे। पर दोनोंकी 
तवूविपयक्र धर्म-अधमकी श्रद्धामें कोई अन्तर प्रतीत नहीं होता । 
महात्माजी अपने निजके लिए आवश्यकतासे अधिक दातुन 
आदि तोड़ लेने पर तोड़नेबालेकी वहुधा उलहना दे दिया करते 
थे। इससे पता चलती है कि आवश्यक हिंसासे वचनेका उनके 
हृदयमें केसा विवेक था। 

इसीग्रकार एक वार किसी व्यक्तिको जसे-तेसे पलंगको 
घसीटते देखकर कहा-“इस प्रकार पलंगको खींचनेसे वायुके 
जीवोंकी हिंसा होती हे ।” इससे यह भी सिद्ध होता दे कि वे 
वायुकायको भी जीव मानते थे। प्रथ्वीके जीवोंके विपयमें तो वे 
और भी स्पष्ट उल्लेख कर देते हैं। जैसे -- 

“जिस तरहमनृष्य मात्र ईश्वरकी कृति हूँ, उसीतरह प्राणीमान 
ही उसकी कृति है । अतः वे भी एक कूटुम्बरूप हूँ अतः उनके प्रति 
भी हमें सदभावना रखनी चाहिए । अतः मिट्टी या पत्थरका भी 
दुरुपयोग नहीं करना चाहिए। हमारे घमंम तो एंसी प्राथंन! सिखाई 
है-- है धरती माता ! तुझ पर हम रोज चलते हैं, तेरे ही आधारसे 
हम ठिकते है, हमारे पंरके स्पशके लिए हमें माफकर |” 
(विवरण-पत्रिका, भगत १९४७ गांवी और गांवीवाद पृष्ठ २७३-२५७४) 


हा 
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इटादि प्रकरणोंसे यह स्पष्ट प्रतीत होता दे कि आचाये 
मिक्षु और महात्मा गांधीका इस विषयमें एक सा ही विश्वास 
था और एकसा ही उपदेश । आचाय मिक्षुकी यह घारणा जन- 
शास्त्ोंके आधार पर थी और महात्माजीकी संभवतः जन व 
बैदिक दोनों ही के धर्मग्रस्थोंक आधार पर। प्रृथ्वी व वनस्पति 
आदिको जीव मान लेना ही इतना महत्त्वपूर्ण नहीं था, महत्त्वपूर्ण 
तो इस हिंसाकी भी विरक्तिका उपदेश है, उससे भी महत्त्वपूर्ण 
है इस प्रकारकी अनिवाय हिसाको भी धम न मानना । 

जो अहिंसाका आदर्श छोक-व्यवहारके साथ इतना घुछमिल 
गया था कि साधारण जनताकी तो बात ही क्या, बढ़े चढ़े धर्मा- 
चाय भी उस हिंसाको हिसा या पाप कहनेका साहस नहीं कर 
सकते थे। उक्त दो विभूतियोंने अहिसाके खण्डित आदशोंको 
शताव्दियों और सहस्राव्दियोंके बाद पुनः यथाबस्थित रूपसे 
जनताके सम्मुख उपस्थित किया | 

आचाय सिल्लुने धम-अधमके विवेचनमें कहीं भी इस सूक्ष्म 
हिसाकी अवगणना नहीं की। महात्माजी भी इसग्रकारकी 
हिसासे किस प्रकार परिचित थे, यह निम्नोक्त उद्धरणसे सछी- 
भांति जाना जा सकता है-- 

“अहिसा एक व्यापक वस्तु हैं। हमलोग ऐसे पामर प्राणी हैं, 
जो हिंसाकी होछोमें फंसे हुए हैं। 'जीवो जीवस्य जीवनम्‌" यह बात्त 
अस्त्य नहों हूं। मनुष्य वाह्य हिसाके बिना जो नहों सकता, खाते- 
पीते, उठते-बेठते, इच्छासे या अनिच्छासे कुछ न कुछ हिसा करता ही 
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रहता है। इस हिसासे छूट जानेका वह महान्‌ प्रयास करता हो, 
उसकी भावनामें केवल अनुकम्पा हो, वह सूक्ष्म जन्तुका भी नाश न 
चाहता हो तो समझना चाहिए, वह अहिसाका पुजारी हैं: उसकी 
प्रवृत्तिमें निरन्‍्तर संयमकी वृद्धि होती रहेगी, उसकी करुणा निरन्तर 
बढ़ती रहेगी । परन्तु इसमें कोई सन्देह नहीं कि वाह्य हिसासे कोई 
भी देहधारी सर्वंथा मुक्त नहीं हो सकता ।” 
(--युद्ध और श्रहिसा (धर्मकी समस्या) पृष्ठ १७५) 

साधारण हिंसाके विपयमें कितना स्पष्ट ओर सुन्दर उल्लेख 
है। आचाय भिक्षुकी दृष्टिसें पूर्णरूपसे पांच महात्रतोंका पालन 
करनेवाढा पूर्ण अहिंसक कहलानेका अधिकारी है । इनके कथना- 
सुसार भी उक्तप्रकारके साधु व बीतरागणके द्वारा भी अपरिहाय 
हिंसा हो सकती है, पर बह भाव-हिंसा नहीं, द्रव्य-दिसा है । 
गांधीजीके शब्दोंमें उसे यदि हम “बाह्य हिंसा कहेँ ती आचाये 
भिक्षुकी दृष्टिसे भी यह ठोक होगा कि वाह्य (द्रव्य) हिसासे 
देहथारी सवथा मुक्त नहों हो सकता। आचाय भिछ्ठुने अपने 
धर - अधमके विवेचनमें इन स्थावर प्राणियोंक्री कहीं भी 
व्पेक्षा नहीं की। इन प्राणियोंक्री अध्िसामें उनका कितना हद 
विश्वास था, इसका परिचय तो उनके निम्नोक्त शब्दोंसे ही 
मिलता हे। 

जो व्यक्ति इन साधारण प्राणियोंकी हिंसा कर खान-पान 
आदिसे मनुष्यको सुखी बनाते हैँ, फिर उसमें धर्म होनेकी दुह्ाई 
देते हैं, उनके लिए कहा है -- 
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“रांकान॑ मार धींगाने पोषे, 
था तोबात्त दीस घणी गैरी। 
इण मांही धर्म परूप॑, 
तो रांका जीवां रा उठिया बरी ॥॥ 

(अनुकम्पा १३ वीं गीति) 

इन वनस्पति, जछ आदि रांक (असमथथ) प्राणियोंकी हिंसा 
कर मनुष्य आदि समथ प्राणियोंका पोषण करेना और उससमें 
फिर धमं मानना, बड़ी अजीब सी वात है | इस प्रकार धम 
बतानेवाक्े व्यक्ति इन रांक प्राणियोंके लिए तो शत्रुरूप अबतरित 
हुए हैं। 

निकटसूतमें वहुतसे अहिसावादी इस भारतवषमें पेदा हुए 
हैं, जिन्होंने पशु-पक्षियोंकी करुण पुकार पर ध्यान छगाया पर 
इन स्थावर प्राणियोंकी सूक भावनाका अध्ययन करनेवाले 
संभवत: आचाये भिक्ष्‌ पहले ही थे, जिन्होंने संसारको बताया 
कि इस हिंसाका सवंथा त्याग यदि असंभव है तो इसमें घर्म 
मानकर हिसामें आहूति तो न दीजाय | 
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महात्मा गांधीकी अिसाफ़ा एक पहल्कध जनतामें बहुत कुछ 
सन्दिग्ध सा हो रहा है। अभौतक वहुतसे व्यक्ति उस पहलुको 
प्रकाशमें नहीं पासके हेँ। वह सन्दिग्धता एक बहुत बड़ी 
प्मस्था पदा कर देती दे। बह भी यहां तक कि एक ओर 
हहात्मा गांधी अहिंसाके परम आदर्श पर देख जाते हैं ओर॑ 
सरी ओर सवथा इसके ब्िपरीत। इस समस्‍्याके मृल हैं-- 
हात्माजी द्वारा दिए गए हिसाके आदेश ओर विभिन्‍न स्थानों 
ए विभिन्‍न अपेक्षासे बताया गया धर्म और पाप। जब कि 
तुत पुस्तकका विपय तुलनात्मक विवेचन है, यह आवश्यक हो 
ताहे कि सम्पृण तुलनाके पूव हम इस चविपयमें असन्दिग्व 
[तिको पालं। एक ओर वे लिखते हैं:--- 
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आणी मात्रके प्रति दुर्भावनाका सवेथा अभाव अहिसा है ।” 

“हम आदशोको नहीं पहुंच सकते, वह हमारी दुर्बलता है, पर 
इसलिए आदर्शको नहीं गिराना चाहिए आदि । 

दूसरी ओर वे लिखते हैं :-- 

“४ एक भाई जो झ्ास्त्रादिके अभ्यासी हैं, लिखते हें कि बन्दर कंसे 
रसोई विगाड़ते हैं, चीजें उठा ले जाते हैं, फलमात्र खा और बिगाड़ 
जाते हैं, यहांतक कि वच्चोंको भी उठा ले जाते हैं । दिन-दिन उनकी 
बढ़ोतरी होती हें, उनके लिए अहिंसा क्या कहती हूँ, वह मुझसे 
पूछते हैं । 

मेरी अहिसा मेरी ही हैं। जीव-दयाका जो श्रर्थ किया जाता हैं, 
उसे में हजम नहीं कर सकता । जो जीव मनृष्यकों खा जाय या उसका 
नुकसान करे, उसे वचानकी दया मुझमें नहीं हैं । उनकी बढोतरीमें 
हिस्सा लेना में पाप समझता हूं । इसलिए म॑ चींटियों, वच्दरों और 
कत्तोंको खाना नहीं खिलाऊंगा | उन जीवोंको बचानेके लिए में मनुष्य 
को नहीं मारूंगा। 

इस तरह विचार करते हुए में इस नतीजे पर आया हूं कि बन्दर 
जिस जगह उपद्रवरूप हो गये हें, उस जगह उनको मारनेमें जो हिंसा 
होती हूं वह क्षम्य है, ऐसी हिंसा घर्म होती हँ। 

यह सवाल उठ सकता है कि मनुष्यके लिए यही नियम क्‍यों न 
लगाया जाय, अर्थात्‌ बन्दरोंकी तरह कोई मनृष्य ऐसा दुष्ट है जो 
दूसरोंको दु:ख पहुंचाता हो, उसको मारता भी क्षम्य प्रौर घर्म क्यों 
नहीं मान लिया जाय । मनुष्यके लिए यह नियम नहीं छूग सकता, 
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ईदवरने मनृप्यको वृद्धि दी हैँ, वह मनृष्येतर प्राणीको नहीं अर्थात्‌ 
मनृष्यको मारना क्षम्य श्रीर धर्म नहीं माना जा सकता ।” 
“+( +>मो ० क० गांधी 
हरिजन २६-४-४६ ) 
पाठक ध्यान दें; कहां तो जीवमसात्रकी समानताका सिद्धांत 
ओर कहां मनुष्योंकी सुख-सुविधाके लिए वन्द्रोंकी हिंसा भी 
धर्म और कहां प्राणी-जगतमें मनुष्यकी श्रेष्ठताका विश्वास | 
पुनः एक स्थान पर लिखते हैं :-- 
“नीति उसी वक्‍त घ॒र्म रह सकती हु जबकि उसे चछाया जाय, 
उसके बाद नहीं । धर्ंकी और बात होती हूँ, वह तो ममर हैं, कभी 


बदल नहीं सकता ।” --( हिन्दुस्तान १५ जुछाई १९४७ ) 
एक स्थाल पर धमकी अपरिवतनशील्ता बताकर अस्यत्र 
लिखते हैं :--- 


/“एकका धर्म दूसरेके लिए अबर्म हो सकता हूँ । मांस खाना मेरे 
लिए अधमं है, मगर जो मांस पर ही पतला है, जिसने मांस खानेसें 
कभी बुराई नहीं मानी, वह मुझे देखकर मांस छोड दे, वह उसके लिए 
अपधर्म होगा । 

“मुझे खेती करनी हो, जंगरलमें रहना हो तो खेती करनेके लिए 
लाजिमी हिंसा मुझे करनी ही होगी। बन्दरों परिन्दों और ऐसे 
जन्तुप्रोंको जो फसल खा जाते हैँ, खुद मारना होगा या'ऐसा बादमी 
रखना होगा जो उनको मारे; दोनों एक ही चीज हूं। जब अकाछ 


ब्भ 


सामने हो, तव अहिसाके नाम पर फसलछको उजड़ने देना में तो 
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पाप ही समझता हूं। पाप भौर पुण्य कोई स्वतन्त्र चीजें नहीं हैं । 
एक ही चोज एक समय पाप और एक समय पुण्य हो सकती है ।” 
मसूरी, २९-५-४३ 
( --हरिजनबन्धु' से 
इसीग्रकार एक स्थान पर और लिखते हैं :-- 
“मछली या मांस खानेवालेको ये चोजें खानेदेनम जो हिसा होती 


है 


उसे में हिसा नहीं मानता । में उसे अपना धर्म समझता हू ।” 


हे, 
(--ईनिक हिन्दुस्तान ) 
ठीक इन पंक्तियोंके अनन्तर ही लिखते हैं :-- 
“अहिंसा परम धर्म है ही, हम उसका पूर्णतासे पारूम न कर सकें 
तो भी उसके स्वरूपको समझकर हिंसा जितना बच सकें, बचें ।” 
इटादि सन्दिग्ध प्रसंगोंके कारण ही गांधीजी एक समस्या बन 
जाते हैं। मिन्‍त-भिन्‍्न प्रकारक्ती आछोचनाए' इस विषयमें हमारे 
सामने आती हैं--कई कहते हैं, उनकी अहिसा केबछ मनुष्य तक 
ही सीमित थी। वे एक राजनेतिक व्यक्ति थे । मानव, देश और 
संसारके लिए ऐहिक दृष्टिसे जो ठीक था, वही उनका घमं था। 
कई कहते हैं-महात्मा गांधीकी अहिंसा परिपक्व अर्थात्‌ 
निश्चित नहीं थी । वे जसा प्रसंग देखते थे, उस समय बसा ही 
उसका समाधान कर दिया करते थे। यही कारण है क्वि उनके 
वहुतसे सिद्धान्त परस्पर बिरोधी देखे जाते हैं। वे एक जगह 
जिस हिंसाको पाप कहते हैं, दूसरी जगह डसी हिंसाको धर्म कह 


देते हैं । 


+ 
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कई कहते हैं--गांधी -अर्हिसा और जन-अहिंसाके अनुरूप 
ही है तो कई कहते हैं कि गाँवी-अहिंसाका जेन-अर्हिसाके साथ 
सन्तुलन करना जन-अहिंसाका अपमान करना दे आदि । 

इसप्रकार बहुतसे विवाद अच्छे-अच्छे पत्रोंमें और जन- 
समृहमें पढ़े और सुने जाते हैं । पर किसी भी व्यक्तिकी विचार- 
धाराको समभनेके लिए इधर-डबरसे दो-चार स्फुट प्रसंगोंको पढ़ 
कर जो निर्णय क्रिया जाता हे वह किसीप्रकार विश्वस्त नहीं 
होता ' उपरोक्त विभिन्‍न निर्णय इसी वातके सूचक हैं | वास्तविक 
निर्णय तो मूछतः समस्त विपयके मन्थनसे ही पंदा हो सकता है । 

नीचे के उद्धरणों पर ध्यान दं। पूर्वोक्त सारे प्रसंगोंका बह 
सुन्दर स्पष्टीकरण मिहेगा। “अहिंसा! नामक पुम्तकके प्रप्ठ 
१२८ पर दिसक-प्राण-हरण' शीपक प्रकरणमें मद्रात्मा गांधी 
लिखते हैं : -- 

“आश्रमर्में वन्‍्दरोंका उपद्रव दिनों दिन बढ़ता ही जाता है | वे 
फल, झाड गौर शाक-भाजोका भाश कर रहे हैँ। इस उपद्रवस 
बचनेका उपाय में खोज रहा हूं। जो इस सम्बन्धर्मं रास्ता बत्तला 
सकते हैं, व॑से लोगोंकी सलाह ले रहा हु । मुझे अबतक कोई निर्दोष 
उपाय नहीं मिला हूं किन्तु अनेक आदमियोंके साथ चर्चा करता ह और 
इसलिए शहरम अनेक तरहकी अफवाह चल रही हं भीर मेरे पास 
कई तीखे पत्र आये हें । एक पत्र-लेखक मानते हूँ कि आश्रम तीरसे 
बन्दरोंको घायल किया जाता हूं और कितने वन्दर मर भी गये हें 
यह ख़बर झूठी हू। वन्दरोंको हांक निकालनेका प्रयत्न अ्वद्यय 
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चलता है । तीर भी काममें लाये गये हैं। किन्तु न कोई वन्दर 
घायल किया गया हूँ गौर न कोई मरा हूं। घायल करनेका काम 
खुद मेरे लिए असह्य हूं। अनिवाय हो पड़े तो उन्हें मार ढालनेका 
चर्चा में कररहा हूं ।” ; 

वन्दरको मार भगानेमें में शुद्ध हिसा ही देखता हुं। यह भी 
स्पष्ट हैँ कि उन्हें अगर मारता पड़े तो उसमें अधिक हिंसा होगी । 
यह हिंसा तीनों कालमें हिंसा ही गिनी जायगी । उसमें बन्दरके हित 
का विचार नहीं हूँ किन्तु आश्रमके ही हितका विचार हूं ।” 

"“देहधारी जीवमाच हिसासे जीते हें। उसके परम धर्मका दर्शक 
शब्द तकारवाचक निकलछा। जगत्‌ यानी देहमात्र हिसामय हे और 
इससे अहिसा-प्राप्तिके लिए देहको आत्यन्तिक मोक्षकी तीव्र इच्छा पैदा 
हुई ।7 

महसाके बिना कोई देहधारी प्राणी जो नहीं सकता। जीनेकी 
इच्छा छूटती ही नहीं हैं । अनशन करके छूटनेकी इच्छा मनको नहीं हैं, 
देह अवशन करें और मत अनशन ने करे तो यह अनशन दम्भमें 
ख़पायेगा और आात्माको अधिक बन्धनमें डालेगा । ऐसी दयावती 
स्थितिमें रहकर जीनेकी इच्छा रखता हुआ जीव भला क्‍या करे ? 

कसी और कितनी हिंसा अनिवायं सिने ? समाजने कितनी एक 
हिंसाओंकोी अनिवायं गिनकर व्यक्तिको विचार करनेके भारसे मुक्त 
किया तो भी प्रत्येक जिज्ञासुके लिए अपना क्षेत्र जानकर उसे नित्य 
छोटा करनेका प्रयत्न तो बाकी रहा ही है । 

“इस दुष्टिसे स्वेग्यापी खेतीके घन्धेंमें रही हुई हिसाकी मर्यादा 
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का तिश्वय शब्रहिला-धर्म पालन करनेकी इच्छा रखनेवाले किसानको 
करना रहा हु। में अ्रपनेंको किसान मानता हूं मेरे सामने कोई 
सीधी लीक नहीं पिट्दी हुई हैँ । प्रत्येक किसान बिना विचारे किसी 
ने किसी तरहसे अपना गृजर चला ही छेता है । क्योंकि विशिष्ट 
वर्गने उसकी अवगणना की हूँ । उनके जीवनमें भाग नहीं लिया है, 
दिलचस्पी वहीं छी हूँ गौर इसलिए वे अपने जीवनमें उत्तरोत्तर 

उन्मत नं कर सके हूँ। इतलिए मेरे ज॑से किसानकों तो अपना 
मार्ग ढूंढकर दूसरे किसान भाइयोंके लिए होसके तो मार्गदर्शक बनना 
रहा । 

“इस तरह खेती पर छागू होनेंवाले अनेक प्रश्न जो नित्य पंदा 
हीते हैं, उनमेंसे वन्दरोंका अटपटा प्रश्न भी एक हूँ ।” 

“किन्तु उसे मृत्युदण्ड देनेमें हिसा तो है ही, इसलिए यह अन्तिम 
कार्रवाई करनेके पहले जितने लोगोंकी सलाह ली जा सके उतनोंकी 
में लेना चाहता हूं। और ववजीवनके पाठकोंमेंसे अ्रगर कोई अ्रन्‌ भवी 
सज्जन आश्रमको रास्ता बतला सकगे तो वे उपक्वार करेंगे ।” 

मेंने सुना है कि गुजरातके किसान ऐसे उपाय रखते हैँ कि उन्हें 
देखते ही बन्दर डरकर भाग जाते है और यों किसान मानते है कि हम 
प्रन्तिम हिसासे बचे । यह संभावित है किन्तु इसके बाद तो मरण-दंढ 
हूँ ही । क्योंकि में जानता हुं कि वन्दर ऐसे विलक्षण होते हें कि उन्हें 
कोई मारनेवाला नहीं हूँ, तब्र वे गोलीकी बाढसे भी नहीं डरते और 
उल्टे किकियारी करते हे । इसलिए कोई सलाहकार यों न माने कि 
इस उपद्रवसे खेंतीको वचानेका एक भी उपाय आख्रमने ने जाना ने 
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विचारा हैँ । जित्तना जान। हुँ. उन सबर्म हिसा तो है ही । जो बिना 
हिसाके इस उपद्रवसे खंतीको न वचाया जा सके तो यह विचार करना 
हा कि कमसे कम कितनी हिसासे बचाया जा सकता हैं । इसमें में 

प्रनुभवीकी मदद चाहता हूं !* 
(अहिंसा नामक पुस्तक पृ० ५०-५२) 

“बन्दरोंके वारेमें में मपना धर्म नहीं जानता । इस कारण ज्ञान 
प्राप्त करनेके लिए मेने चर्चा की है। इस वारेमें मुझे सहायक पत्र 
मिले हैँ । बन्दरोंके वारेम में इतना कह दूं कि जब मेरा कुछ भो नहीं 
चलेगा, तभी प्राण हरण तक में जाऊंगा । में जानता हु कि मेरा धर्म 
उसमेंसे बच जाना हूँ । उसमेसे वचनेके लिए ही यह चर्चा है ।” 

(अहिंसा नामक पुस्तक पृ० ५४) 
एक वार महात्मा गांधीसे प्रेश्ल किया गया :-- 

“कोई मनुष्य या मनृष्योका समुदाय छोगोंके बड़े भागकों कष्ट 
पहुंचा रहा हो, दूसरी तरहसे उसका निवारण न होता हो तव उसका 
नाञ्न करें तो यह अनिवा्य समऋकर अहिसाम खपेगा या नहीं ? इस 
स्थलमें भी पापी--पीडा देनेवालेक वध-करनेम भावना ऊंची होनेसे 
वह वध क्या अहिसक नहीं गिल जायगा ? फसलूका नाश करनेवाले 
जीवोंके वाशकों आपने हिसा नहीं गिना हूँ । उसी भांति मानव-समाज 
का साझ्ष करनेवाले बादमीके नाशको क्‍या आप अहिंसा न मानेंगे ? 

महात्साजीने उत्तर दिया :-- 

“विवेकी पाठक तो यह देख ही गये होंगे कि इस पत्रमें मेरे छेख 
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का बनर्थ हुनमा हूं । महिलाकी जो व्यासया मेने दी है, उसमें ऊपरके 
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तरीके पर मनृष्य-वधका समावेश हो ही नहीं सकवा । किसान जो 
अनिवार्य जीव नाश करता हूं, उसे मेने कभी अहिसामें गिनाया हो 
नहीं हैं। यह वध अनिवाय होकर क्षम्य भले ही गिना जाय, किन्तु 
अहिसा तो निश्चय ही नहीं हूं । किसानकी हिंसाम्मं या छेखकरने जो 
दृष्टान्त दिया है उसमें रही हुई हिंसामें समाजका स्वार्थ छिपा हुआ 
हैँ | अहिसामें स्वा्थंको स्थान नहीं हैं । 
पत्र-छेखकके प्रश्तकका मिलान बन्दरोंके प्रइन्‍नसे जरूर फिया जा 
सकता हूं मगर तो भी दोनोंमें बहुत भेद है | वन्दरका हृदय-परिवत्तन 
करने का कोई सामाजिक उपाय हमार पास नहीं हू, इसलिए उसका 
प्राण-हरण शायद क्षम्य गिना जाय, किन्तु पापीसे पापी कष्ट देनवाले 
मनृष्यका हृदय-परिवतंन हमेशा दाक्‍्य है । ऐसे परिवर्ततके लिए इलाज 
की भी योजना समाजने की हूं । इसलिए महिसक प्रकरणमें स्वार्थी- 
मनुष्य-वधको कभी स्थान नहीं मिल सकता : मुझे ऐसा नहीं यूछ 
सकता कि मनृष्य-वघ अनिवाये होवे । अब रही भावनाकी वात । यह 
यधाय॑ है कि मेंने भावनाकों प्राधान्य दिया हूँ । किन्तु श्रकेली भावनासे 
भहिसा नहीं सिद्ध हो सकती | किन्तु यह भी उतना ही सच हूँ कि कोरी 
भावनासे ही भ्रहिसा ने मानी जायगी। भावनाका माप भो काये परसे 
हो निकालना पडता हूँ। और जहां स्वार्थंके वश होकर हिंसा की गई 
है, वहां भावना चाहे कितनी ही ऊंची क्‍यों न हो, तो भी स्वार्थमय 
हिंसा तो हिंसा हो रहेगी,। इससे उलठे जो मनमें चेर-भाव रखता है, 
किन्तु लाचारीसे उसे काममें नहीं ला सकता, उसे चेरीके प्रति महिसक 
नहीं कहा जा सकता। क्योंकि उसकी भावनामें बेर छिपा हुआ है 
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इसलिए प्रहिसाका माप निकालनेमें भावना और कार्य दोनोंकी परीक्षा 
करनी होती हूँ ।” ह 
ह (अहिसा पृष्ठ ५७) 
एक बार एक किसान भाईने पत्र लिखा :-- 

“हमारे गांवके नजदीक ढोरोंकी चरागाह है । उसमें ५-७ हजार 
हरिण हैं। वे हमारी कपासके अंकुर खा जाते हैं । हम बहुत हैरान 
होते हे । ठाकर लोगोंको रक्‍खें तो वे उन्हें मार सकते हे मगर वे तो. 
इनका मांस भी खाते हें। हमारे ज॑से लोगोंको आप क्या सलाह 
दीजियेया । इसके अलावा खापरडा ( एक जातिका कीडा ) हमारे 
बीज और अनाज खा जाते हैँ । खेतमें अगर श्राग जलावें तो उसमें ये 
भ्रा पड़ते हैं और यों हमारे अनाजकी रक्षा हो तो हमें श्राग जलूानी 
चाहिए या नहीं ? ” 

महात्माजीने जो उत्तर दिया; वह अन्तर भावनाक़ो स्पंष्ट 
. व्यक्त करता है :-- | 

“यह प्रइन वन्दरवाले भ्रश्नके सम्बन्धर्म है । हिसाके मार्गमें किसी 
का भी नेतृत्व करनेमें मसमथे हूं । यह कोई त्तीसरा आदमी नहीं बता 
सकता--किस हृद तक किसीकों हिंसा करनी चाहिए, किन्तु सभीकों 
झपनी-अपनी शक्तिके अनुसार अपना रास्ता ढूंढना चाहिए। सामान्य 
रीतिसे यों कहा जाता हूँ कि वन्दरकों मारना में शायद अनिवायं मान 
तो इससे दूसरोंक। भी हरिणको मारनेके लिए तेयार होना न्याय-वुद्धि 
नहीं किन्तु प्रज्ञानमय अनुकरण है । फिर वन्दरको मारनेका निर्णय 
में कर ही नहीं सका हु । और यह भी नहीं देखता हू कि में. इस 


गांधीजी एक समस्या २७ 


निर्णय पर जल्दी आ सकहूंगा | ऐसे निर्णयसे जहां तक दूर रहा जा सके 
रहनेका मेरा प्रयत्न ग्राज हैँ ओर हमेशा रहेगा । इसके श्रलावा हरिण 
को दूर रखनेके कई उपाय मिल सकते हैँ, जो बन्दरके समान बहुत' 
मुसीबतसे हाथ भ्रासकनेवाली जातिके सम्बन्धर्में ग्रशवय हो पडते 
हैं। यह ती हरएक किसान क्षण-क्षणमें अनुभव करता है कि खेती 
के लिए छोटे-छोटे कीड़ोंका भाश मनिवाय॑ हँँ। इससे भागे जाकर 
. इस वस्तुकों ले जाना मेरी शक्तिके वाहर हँ। हिंसा करनेसे जिस 
अंश तक बचना संभव हो, उस अंदा तक बचाना सबका धम्म हं--यह 
मवदय कहा जा सकता हूं ।” 

जहां नक में सोचता हूं, इन स्पष्टीकरणों के बाद गांधीजी 
कोई समस्या नहीं रहते। यह स्पष्ट हो जाता है कि जिस किसी 
भी हिंसा के लिए उन्होंने आदेश दिया या उसका अनुमोदन 
किया, वहां सवत्र उनकी निष्ठा तो अहिसा में ही रही दै। हिंसा 
को उन्होंने सवंत्र पाप माना है, चाहे वह कितनी ही आवश्यकता 
से किसी भी वेयक्तिक या अवेयक्तिक हित के लिए की गई हो। 
उनके उक्त प्रसंगों में कहे निम्नोक्त शब्द उनकी अहिसाविपयक 
श्रद्धा को हमारे सामने साकार उपस्थित कर देते है :-- 

“हिसा तीनों कालों में हिसा ही गिनी जायगी”, “किसान जो 
प्निवायं जीव नाश करता हूँ, उसे मेने कभी महिसा में गिनाया 
हो नहीं । .यह वध प्रनिवायं होकर क्षम्य भले ही ग्रिना जाय किन्तु 
भहिसा तो निदचय ही नहीं हूं ॥” 

. प्लेगके चूहे और चींचड भी मेरे सहोदर हें। जीनेका जितना 
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अधिकार मेरा हैँ, उतना उनका हूं”, बादि। 
.. अब केबछ एक ही आशंका रह जाती है कि जब अहिंसा 
में उनकी यह श्रद्धा थी कि हिंसा धरम नहों हो सकती तो “बन्दरों 
के मारनेमें जो हिंसा होती है, वह क्षम्य हे, ऐसी हिंसा धम 
होती है” “मछली और मांस खानेवाले को ये चीज खाने देने में 
जो हिंसा होती है, उसे में हिंसा नहीं मानता, में उसे अपना 
धर्म समभता हूं”? “अहिंसाके नामपर फसल को उजड़ने देना 
में तो पाप मानता हूं” इत्यादि कार्यों में स्पष्ट धम और पापका 
उछलेख क्‍यों किया गया ९ इससे क्‍या यह स्पष्ट नहीं होता कि 
उनकी दृष्टिमें अहिसाके परे भी कोई धम था, जो हिंसाके साथ 
भी रह सकता था ? पूर्वापर प्रसंगोंस अवगत होनेके बाद यही 
मानना पड़ता है कि हिसायुक्त कार्योंमें भी जहां उन्होंने धम 
माना है, वहां सत्र उनका सामाजिक दृष्टिकोण रहा है। उन्होंने 
उसे अपना समाज-धम माना है, न कि अध्यात्म-धर्म । 

आत्मधम और समाजधमका गांधीवादमें क्या स्थान है और 
उनका प्रथक्त्व किस प्रकार मान्य है, यह किसी आगशेके प्रकरणमें 
यथासंभव बताया जायगा | 

यहां तो केबल सारांशरूपमें यह जान लेना ही पर्याप्त होगा 
कि महात्माजी की. श्रद्धा सम्पूण अहिसामें थी पर समाजका 
उत्तरदायित्व समभते हुए उन्हें सामाजिक दृष्टिसे आवश्यक 
और अनावश्यक हिंसाके बीच एक भेद्‌ - रेखा खींचनी पड़ती 

थी। आवश्यक ८हिसाको वे उपादेय भी बताते थे। वे अपने 
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आपको सिद्धान्ततः पूर्ण अहिसक मानते थे पर अपनी साधना 
से नहीं। 

जहां तक सोचा जाता है, अब गांधीजी इस विपयमें को 
समस्या नहीं रह जाते। तुलनात्मक विवेचनका सार्ग स्वयं स्पप्ट 


हो जाता है । 


मोक्ष-घम और समाज-धर्म 


आचाय भिक्षुने अहिंसाकी व्याख्या की थी :-- 

“छव॒ काय हणं हणावें नहीं, 

हणतां भलो घर जाणं ताय। 

मन वचन काया करी, 

ए दंया कही जिणराय ॥[” 
( अनुकम्पा अष्टम गीति दोहा ३ 
. भावाथ--प्रथ्वी, पानी, वनस्पति आदि एकेन्द्रिय औ 
बेइन्द्रियस पंचेन्द्रिय तक जो त्रस प्राणी हैं अर्थात्‌ छः कार्या' 
जीव हैं ; उन्हें मन, वचन, कायासे न मारना, न मरवाना, : 
किसी मारते हुएको अच्छा समझना दया है, अहिंसा है । साथ् 
साथ यह भी बताया कि “जो हिंसामें धर्म हुव॑ तो जल मथिर 
घी आबे |” प्राणीमात्र की हिंसा हिंसा है और हिंसामें धम्मन 
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- सबंथा अभाव दै। आचाय सिशक्षुके सारे सिद्धाल्तोंकी जड़ 
यही अनन्तरोक्त वक्ति है। उन्होंने धर्म, अधम की प्रत्येक समस्या 
इस मीछिक सिद्धान्तको अक्षुण्ण रखते हुए ही हछ फी ढै) इस 
धमके मूछ सृत्रको अक्षुण्ण रखनेके कारण उनके 'तद्‌ विपयक 
बहुतसे समाधान तत्कालीन जनताकी वद्धमूछ घारण!ओंसे अति- 
कूछ होते थे। पर उनकी आत्मामें इस बातका भय नथा। 
वे उस सत्को जनता व अन्य घम-सम्प्रदायोंके समक्ष रखनेमें 
जरा भी नहीं हिचकिचाते थे | 

उदाहरणाथ कुएँ बनवाना, धर्मशाला बनवाना; पाठशाला; 
ओपधालय, पुस्तकालय आदि खोलना धर्मके मौलिक कार्य समझे 
जाते थे और अब भी समझे जाते हैं। आचाये भिक्ष॒का इस विपयमें 
स्पष्ट सस्तत्य यह था--आत्माको कम्मुक्त करनेबाला धर्म तो 
अद्दिसा, सत्य, अस्तेय, श्रह्मचय और अपरिप्रहमय है । अक्रोध, 
अमान, अदम्भ, अकलह, भौतिक वासनाओंसे निवृत्ति, क्षमा, 
शील;, सनन्‍्तीप, ज्ञान, दर्शन, चारित्र आदि अनेकों नामोंसे जो 
पहचाना जाता है। पूर्वोक्त सावजनिक काय ससाञ्ष-व्यवस्थाके 
अंग हैं। प्रत्येक व्यक्तिकों जलकी आवश्यकता होती है | एक- 
एक व्यक्ति यदि एक-एक छुआ खोदता है तो अनावश्यक समय, 
शक्ति और क्षेत्रका व्यय होता है । इसी विचारधाराके फलस्वरूप 
सावजनिकताका उद्भव हुआ। गांवके सारे व्यक्तियोंके सस्सि- 
लिव घन और शक्तिसे कुएका निर्माण होने लगा। यह एक साम्ा- 


डे. 


पु | हे 
ज्ञिक इस घी पग्रापछ कज ! नया ए 
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दूसरे यह हिंसासाध्य है। अतः कुआं बनवाना कोई आध्या- 
त्सिक या पारछौकिक धर्म नहीं कहा जा सकता। आवश्यकतां- 
छुसार अन्न पेदा किया जाता है, सकान बनाया जाता है, इसी 
प्रकार कुआं बनाया जाता है। यह आत्म-धम हो भी तो केसे ९ 
प्रश्न यह रहा कि कोई व्यक्ति केवल अपनी घन-राशिसे परोप- 
काराथ यदि कुआं बनाता है, क्‍या वह भी सोक्ष-साधनाका 
काय नहीं है ? बह परोपकार भी मानवमात्रका हेन कि जल 
और प्रथ्वीकायिक जीवोंका । 
आचाय सिक्षका विश्वास जीवमात्र की समानतामें था । 
“सब्बे जीवा वि इच्छंत्ति, 
जीविउई न मरजिठ । 
त्तम्हा पाणिवहू घोरं, 
निग्गन्था वज्जयंत्ति ण॑ं ॥” 
अर्थात्‌-प्राणीमात्र जीनेकी इच्छा करते हैं। मरनेकी 
इच्छा कोई नहीं करता अतः प्राणी-बध पाप है| 
“सब्वेसि जीविय॑ पिय॑!” 
अर्थात्‌ प्राणीमात्रको जीवन प्रिय है| 
.. भगवान्‌ मद्दावीरके ये वाक्य उनके प्रतिक्षणके मार्मदर्शक 
थे। उन्होंने बताया--कूप आदिके निर्माणमें मानवके हितकी 
पुष्टि है, जल ओर प्रथ्वीके जीवोंकी नितान्त उपेक्षा है। उनका 
प्राणनाश वहां अधश्यंभावी है। अतः जीवसात्रकी समानतामें 
विश्वास रखनेवाला व्यक्ति उस साधारण हिंसाको भी धर्म नहीं 
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मान सकता क्योंकि अहिसा तो 'सब्बभूयस्तमंकरी” अर्थात प्राणी- 
मानत्रके छिए क्षेमंकरी है। उसका विपय केवछ मनुष्य ही नहीं । 
हां, यह माना जा सकता हे--सामाजिक प्राणीके छिए यह एक 
आवश्यक और अनिवाय हिंसा है। अस्तु--आवश्यक हिंसा 
के बिपयमें हम अ्रथम प्रकरणमें ही पर्याप्त विवेचन कर चुके हैं कि 
चह धम नहीं । अतः यहां पिष्टपेषणकी आवश्यकता नहीं । 

कृप-निर्माणकी तरह हिंसासाध्य अन्यान्य सावजनिक कारय्ये। 
में भी उनका यही दृष्टिकोण था। उन्होंने बताया--लछोक-उपकार 
की हष्टिसे इन्हें लोक-व्यवहार, छोक-कतंव्य या समाज-धम 
भी यदि मावा जाय तो कोई आपत्ति नहीं। पर जीवमात्रकी 
समानताका सिद्धान्त जहां अक्षुण्ण नहीं दे, उन्र कायमिं पार- 
छौकिक धम, आत्म-धर्म या मोक्ष-धम में नहीं सान सकता । 

इस विपण्में महात्मा गांधोका क्या दृष्टिकोण था, यह 
जाननेके लिए कोई स्व॒तन्त्र विवेचन उपल्य नहीं हो पाया है । 
तथापि उनकी इस विपय पर प्रकाश डालनेवाली स्फुट सामग्री 
पर्यप्तररूपसे मिल रही हे । 

जहां तक में सोचता हूं, आवश्यक हिंसा! और “गांधीजी 
एक समस्या! शीपक दो प्रकरणोंमें धरम और अहिंसा विपयक 
जो महात्माजीके विचार उद्धृत किये गये हैं, उनसे इस प्रसंग पर 
पुरा-पूरा प्रकाश पड़ जाता है। वस्तुतः तो 'पमोक्ष-धर्म और 
समाज-धर्म! नामक यह चालू प्रकरण उन प्रकरणोंके अन्तर्गत 
ही आ जाता है तथापि अधिकांश जनता इसे एक सौलिर 


भर 
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' समस्या मानती है अतः इसे एक स्वतन्त्र श्रकरण मानकर ही 
विवेचन करना आवश्यक समम्ागया है। 

प्लेगके चूहोंकी हिंसा, कृषिकायमें होनेवाली हिंसा आवश्यक 
और अनिवाय होते हुए भी जब गांधीवादके अनुसार हिंसा ही 
है, जसा कि पहले बताया जा चुका है, तो किसी भी कायमें 
होनेवाली हिसा गांधीवादके अनुसार अहिंसा नहीं हो सकती | 

यह भी बताया जा चुका है कि प्रथ्वी, जल आदि पदाथथों में 
भी वे जीवत्वका विश्वास करते थे। तब यह स्वतः सिद्ध है कि 
इस विपयमें आचाये भिक्छठु और महात्मा गाँधी दो मत नहीं हो 
सकते क्योंकि अहिंसामें दोनेंक्री समान निष्ठा दै। 
: स्वामी भिक्षुने जेसे कहा था-“सा्व॑जनिक कार्यों में मानवका 
हित है पर प्राणीमात्रका नहीं। महात्मा गाँधी भी अपने शब्दोंमें 
कहते हैं--“वन्द्रको मार भगानेमें में शुद्ध हिंसा ही देखता हूं यह्‌ 
हिंसा तीनों कालमें हिसा ही गिनी जायगी | इसमें वन्द्रके हित 
का विचार नहीं है किन्तु आश्रमके हितका विचार है।? और 
भी “किसान जो अनिवाय जीवनाश करता है, उसे मेंने कभी 
अहिसामें गिनाया ही नहीं है। यह बध अनिवाय होकर क्षम्य 

भले ही हो पर अहिसा तो निश्चय ही नहीं। किसानकी हिंसामें 

समाजका स्वाथ छिपा हुआ है। अहिंसामें स्वार्थकों स्थान नहीं” 
आदि। 

कितना सुन्दर समन्वय है । इससे भी जब हम आगे बढ़ते 
हैं तो जंसे आचाये सिक्षने वताया--इन समाज-व्यवस्थाके कार्यों 
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में अध्यात्म-धम न मानकर यदि ससाज्ञ-घर्म ( कतंव्य ) माने तो 
कोई आपत्ति नहीं। गहराईमें जानेसे यही वात हमें गांधीबाद 
में मिलती हैं. महात्माजी के निम्नोक्त वाक्‍्यों पर पाठक ध्यान 


दें। वे कहते हैं-- 
“धन्दरोंके मारनेमें जो हिंसा होती हैँ, वह क्षम्य हूं। ऐसी 
हिंसा धर्म होती हूं ।” 


“मछली जौर मांस खानेवालेकों ये चीजें खाते देनेमें जो हिसा 
होती है, उसे में हिसा नहीं मानता, में उसे अपना धर्म समझता हूं ।” 

“अहिसाके नामपर फसलको उजडने देना में तो फाप सम- 
भता हू ।/ 

हर स्थितिमें हिंसाको हिंसा मानते हुए उपरोक्त कार्यो में घम 
का प्रतिपादन करना इसी वातकों सूचित करता है कि सानव- 
समाजकी दृष्टिसे ये :काय आवश्यक हैं, कतंव्य हैं। इसीलिए 
इन्हें धर्म कहा गया ढे। अतः उनको दृष्टिसे यह समाज-धम 
है, न कि वह सोक्ष-धर्म। यहां यह भी जान लेना आवश्यक हे 
कि उनकी तत्त्वदृष्टिमें धमंका ही दूसरा नाम अहिंसा दहै। अतः 
यह स्वतःसिद्ध दे, हिंसा मानते हुए जहां कहीं उन्होंने धम होनेका 
विधान किया है, बद्द केवल सामाजिक कतंव्यकी अपेक्षासे हैं । 

इत्यादि बहुतसे प्रसंगोंके सननके वाद इस निर्णय पर पहुंचा 
जा सकता है कि महात्माजीने धम शब्दका प्रयोग बहुत व्यापक 
अथमें किया है। उनका धर्म आध्यात्मिक उन्नति और भौतिक 
इन दोनोंका साधक है, उन्होंने विशुद्ध अहिंसा और आवश्यक- 
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हिंसा इन दोनोंको व्यापक धम-शब्दमें स्थान दिया है, पर तत्त्व- 
विवेचनामें उनका धर्म दो भागोंमें' विभक्त हो जाता ढै--पहला 
आध्यात्मिक धर्म वा मोक्ष-धर्म, दूसरा समाज-धम | ऐसा मानने 
से ही “हिंसा तीन कालमें हिंसा ही रहेगी” उनकी यह श्रद्धा 
अविचलछ रह सकती है। 

इस भेद-कल्पनाके विषयमें गांधोबादके अधिकारी ज्ञाताओं 
के भी बहुतसे समर्थन उपलब्ध होते हैं। अतः उनकी ओर भी . 
पाठकोंका ध्यान आकर्षित करना में आवश्यक सममता हू । 
श्री हरिभाऊ उपाध्याय अपनी 'व॒तनन्‍्त्रताकी ओर” नामक पुस्तक 
में लिखते हैं-- 

“ भारतीय प्राचीव धर्म-ग्रन्थोंमें धर्मके दो विभाग माने गये हे-- 
मोक्ष-धर्मं और व्यवहार या संसार-घर्म । पारल्रोकिक, आध्यात्मिक 
या ईइवर सम्बन्धी विभागकों मोक्ष-घधरं झ्ौर समाज-व्यवस्था, समा- 
जोन्नति-सम्बन्धी सांसारिक विभागकों संसार-धर्म कहा गया हुँ। 
लोग जो धर्मके नामसे चिढ़् उठते है, उनका कारण यह हे कि मोक्ष- 
धर्म और खासकर उसकी ऊपरी बातों पर इतना जोर दिया गया कि 
जिससे अनेकांशमें ढोंग रह गया भौर दूसरी बोर सामाजिक और 
राष्ट्रीय धर्मंकी इतनी उपेक्षा की गई कि जिससे दोनों अंगोंमें समतो- 
रुता और सामलजस्य बिगड गया। व्यावहारिक अथवा सांसारिक 
झौर आत्मिक या पारछौकिक जीवन मनृष्यका हरएक दूसरेसे इतना 
मिला हुम्ना है, इतना एक दूसरे पर अवलम्बित है कि किसी एककी 
उपेक्षा दूसरेका सत्यानाश हूँ । मोक्ष-घर्मं भर उनके बाह्य अंग्रोपर 
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जोर देनेका परिणाम यह हुआ कि छोग प्रत्यक्ष जीवनसे घनिष्ट संचध 
रखनेवाली बातोसे उदासीन हो गये, पुरुपार्थी-जीवन कोरा भाग्यवादी 
बन गया । भारत झ्राज अपने तमाम अच्छ संस्कारोंके होते हुए भी 
गुलाम वना हुआ हँ । इसी तरह अब केवरू छोकिक, सामाजिक, 
व्यावहारिक या सांसारिक वातोंको ही महत्त्व देकर जीवनके श्रत्यन्त 
महत्त्वपुर्ण श्रात्मिक अंगकी उपेक्षा की तो इसका परिणाम श्रौर भी 
भयंकर होनेकी संभावना है ।” 
(स्वतन्त्रता की ओर पृष्ठ ११७, ११८) 
मोक्ष-धर्म और समाज धमर्का कितना स्पष्ट विवेचन -किया 
गया ढे। यहां यह नितान्त स्पष्ट हो जाता हे कि समाज- 
व्यवस्था और समाजोन्‍्नति सम्बन्धी सांसारिक काय पारलौकिक 
उन्‍्नतिके साधन नहीं हैं. कूप, धमशाला, औपधालय, विद्यालय 
आदिके निर्माणमें जो आचाय भिक्षुका दृष्टिकोण था, वही मानो 
दुहराया गया है। सामाजिक ओर धार्मिक जीवनके दोनों 
पलड़ोंके सन्‍्तुहढन और असन्‍्तुलनके परिणामका विवेचन भी 
मनन करने योग्य है। आचाय भिक्षुने जिस प्रकार दान, दया, 
सेवा, उपकार आदि अनेकों प्रसंगोंका आध्यात्मिक और छौकिक 
दो दृष्टिकोणोंसे प्रतिपादन किया था ; श्री हरिभाऊ उपाध्या ने भी 
उपरोक्त प्रसंगोंके अतिरिक्त और कई भ्रसंगोंमें उन्हीं दो दृष्टिकोणों 
से विवेचन किया दे। चालू प्रसंगको स्पष्ट करनेके लिए उन्तका 
भी कुछ विवरण दे देना आवश्यक है । 
सुखका स्वरूप बतछाते हुए वे लिखते हैं । 
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“यदि हम मनुष्योसे पूछें कि तुम क्‍या चाहते हो, तुम्हारे जीवन 
का क्‍या उद्देश्य है, तो तरह तरहके उत्तर मिलेंगें। घन, वे भव, राज्य 
पुत्र-सन्तत्ति, कीति, मान-सम्मान्र, पद-प्रतिष्ठा, मुक्ति, ईइ्वर-प्राप्ति, 
शान्ति, सुख, श्रानन्द, ज्ञान इनमेंसे कईएक लक्ष्य वे अपना बतायेंगे। 
मनुष्य संसारमे या जीवनमे जो कुछ करता है, वह इन्हींसे प्रेरित होकर 
करता हू । विचार करनेसे वे सब लक्ष्य वा उद्देश्य दो भागोंम बंट 
जाते हं--शारीरिक, भौतिक, ऐंहिक तथा मावसिक, पारमाथिक या 
आध्यात्मिक | घनसे लेकर पद-प्रतिष्ठा तकके उद्देश्य भौतिक व 
मृक्तिसे लेकर ज्ञान तकके विषय आध्यात्मिक कोटियसें बाते हें । यदि 
मनृष्य जीवनके भिन्‍न भिन्‍न उद्ेश्योंके लिए किसी एक ही सर्वेसामान्य 
शब्दका प्रयोग करना चाहें तो 'सुख' कह सकते हें ।” 

( स्वतन्त्रताकी ओर पृष्ठ २६४ ) 
भौतिक और आध्यात्मिक सुखका कितना सुन्दर वर्गीकरण 
किया गया है। सुखके दो रूप मानते हुए भी दोनोंका समावेश 
जिसमप्रकार यहां सुख शब्दकी व्यापकतामें कर दिया है, ठीक उसी 
तरह धमंके भी छोकिक और पारछोकिक दो भेद मानते हुए दोनों 
भेदोंको व्यापक धरम शब्दमें अन्तर्निह्वित कर लिया गया। यही 
कारण है कि धमकी परिभाषा वे इन शब्दोंमें करते हैं :-- 

“जिससे छोक, परलोक दोनों सधे, वह घमम हैँ ।” 

| | (स्वतन्त्रताकी ओर पृष्ठ २९३) 
साथ-साथ स्पष्ट व्याख्या भी करते हैं:-- 

“इस व्याख्यामें घर्म-तत्त्व, घर्म-शास्त्र, नीति-नियम, स्वास्थ्य- 


मीक्ष-धर्म भ्ौर समाज-धर्म ३९ 


साधन, शिक्षा-विधान, राज तथा समाज-नियम सबका समावेश हो 
जाता हैँ ।” 
( स्वतन्त्रताकी ओर पृष्ठ २९३ ) 
यहां भी वास्तविक धम तत्तसे स्वास्थ्य, शिक्षा, समाज 
सम्बन्धी नियमोंकों अछग कर दिया गया है। धर्म शब्दकी 
व्यापकताका विवेचन करते हुए और भी लिखते हैं :--- 

“एक घम्म वह जो परम सत्य तक पहुंचनेका साधन हें, जैसे-- 
प्राणीमात्रके प्रति श्रात्मगाव रखना, सवको अपने जैसा समझना, 
अहिसा, ब्रह्मचर्य, सत्य, अपरिग्रह, श्रस्तेय आदिका पालन ॥7 

“एक धर्म है, कतंज्य--जेसे माता पिताकी सेवा करना पुत्रका धर्म 
हैं, पडोसीकी भौर दीन-दुःखियोंकी सहायता करना या प्रतिज्ञा-पालन 
करना मनृष्यका धर्म हूँ ।! हे 
( स्वतन्त्रताकी ओर पृष्ठ २९२ ) 

आचाय मिल्लु और गांधीवादी श्रीहरिभाऊ उपाध्यायके 
विचार कितने एक दूसरेमें ओतप्रोत हो जाते हैं ।  दोनोंके ही 
विचारोंसे परम सत्यका साधक धम अर्दिसा आदि तथ्य ही हैं, 
अतिरिक्त इनके माता-पिता ओर दीन-दुःखियोंकी सेवा वो 
कर्तव्य कद्दा जानेबाला धम है । 

इस विपयमें सुमृति-शिक्षा-सदन राणावासके मन्त्री श्री 
मिश्रीमलनी सुराणा द्वारा एक लिखित विवरण मिला, जो इस 
प्रसंग पर पूरा पूरा प्रकाश डालता है । अत्तः पाठकोंकी जानकारी 
के लिए उसे हम उद्घृत कर रहे हैं :-- 
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“मेरे और सुमति-शिक्षा सदनके प्रधानाध्यापक श्रीदयाः 
गहलोतके बहुधा यह विवाद चला करता था कि कप, वापीका 
औषधालय, विद्यालय, सदाक्रतगाला श्रादि लोकोपकारी 4 
संपादन, समाजोन्वति और देशोन्नतिके श्रौर भी जो इस प्रकाः 
है, वे हमारी मुक्तिके साधन हें या नहीं शअ्र्थात्‌ इनमें आध्या 
हैं था नहीं। उनका यह विश्वास था कि इन परोपकारोंसे 
भात्मा क्रमृक्त हो सकती है और मेरा विद्वास सर्व था इसके 
था। इस विषयका निर्णय पानेके लिए हम वि० सं० १ 
भाद्रवी अमावस्याको सेवाग्राम पूज्य महात्मा गांधीके पास पहुंर 
श्री महादेव भाई देसाईले भेंट होने पर उन्होंने बताया कि भ। 
आज कार्य-व्यस्त हू अत: उनसे बात्तचीत न हो सकेगी। मा' 
श्रानेका प्रयोजन मुझे कहें । आनेका कारण बताते हुए मेंने 
अच्छा हो आप ही हमारे विवादग्रस्त प्रश्वके विषयमें कुछ कहें 
श्रोरसे सहष अनुमति होनेके बाद मेने पूर्वोक्त प्रश्नके साथ-सा' 
ओोरसे उप्तकी पुष्टिके लिए जन ज्ञातासूत्रमें वणित ननन्‍्दन मा' 
वर्णन भी निम्वोक्त प्रकासे उन्हें सुनाया-- 

राजयृह नगरमें ननन्‍दव मणियारा नामक घनाढय श्रे 
भगवान्‌ श्री महावीरके संपर्क में आकर वह उनका उपासक वन 
पौपध, उपचास आदि करता हुआ विरक्त जीवन विता- 
एकवार समस्त आहार-पानीके परित्याग रूप त्तीन दिनकी तपर 

' त्तीसरी रातमें वह क्ष॒घाक्लान्त ओर मृपातुर होकर सोचने ' 
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, दानश्ाला बनाते हैं और अगणित छोगोंको सुख-भान्ति प्रदान करते 


खिप 


हैं बत: प्रात:कालसे में भी इन्हीं कार्यो प्रवृत्ति कलंगा । तदनन्तर 
उसने एक सूरम्य 'नन्‍्दा' पुष्करणी बनवाई । उसके चारों दिशाओं 
चार बाग लगवाये । चारों बागोंमें चार थालाएं बनवाई। पूर्व 
दिशिके बाग चित्र्माद्रा ( नाट्यशाला ) थीं, जहां सवंसाधारणको 
मनोहर चित्र श्रोर नादय देखनेको मिलते थे। दक्षिण दिशिमें दान- 
शाला थी, जहां दीन अनाथ शभ्रयंगोंको मनोज्ञ भोजन दिया जाता था। 
पश्चिम दिश्यामें झारोग्यश्ाला थी । वहां कुशल वंद्य स्वंसाधारणकी 
चिकित्ता करते थे। उत्तर विज्विमें अल्ड्ारशाला थी, जहां स्व- 
साधारणके लिए स्नान, तेल-मर्दन, हजामत आदिकी व्यवस्था थी। 
सहसखों स्त्री-पुरुप रात-दिन वहां सुख शांति पाते थे | 

भगवान्‌ श्री महावीरके कथनानुसार नन्दनकी पहुली परौपध 
उपवास आदिकी साधना आध्यात्मिक थी । दूसरी प्रवृत्तिसे आत्मोत्यान 
का कोई सम्बन्ध नहीं, वह केवल सांसारिक प्रवत्ति थीं, मोक्ष-साधघना 
में वह किसीप्रकार साधक नहीं हो सकती । मेरा भी इसी नान्‍्यतामों 
विश्वास हैं । अब आप अपनी सम्मत्ति प्रगट करें। 

भेरे इत्तना कह देने के चाद दयालसिहजीने मपना मन्तठय सुनाया 
ओर उन्हें निर्णय देनेके लिए अ्रनु रोध किया । 

तत्पश्चात्‌ श्रीमहादेव देसाईने इन शब्दोंमें अपना सत प्रकट 
किया-- 

धभ्षगवात्‌ श्रोमहावोरकी वाणी श्रक्षरश्चः सत्य हं---लछौकफिक उप- 
कारोंमे आत्मोत्यान कदापि संभव नहीं । छोगोंकों भौतिक सुख 
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सुविधाएँ जुटा देनेंसे आध्यात्मिक उन्नति नहीं हो सकती । किन्द 
श्री मह॒वींरके आदेशानुसार अपने जीवनको संयमी बनाना और दुसरो 
के जीवनकों भी संयमी बनानेका प्रयत्न करना ही आत्मोत्थानके पथ पर 
अग्रसर होना हैं । ननन्‍्दन मणियारेने जो कार्य किया, वहू सांसारिक 
ही था, आध्यात्मिक नहीं । आध्यात्मिकतासे उसका सम्बन्ध ही क्य। 
हो सकता हूँ ? 

पुनः मेने प्रइल किया--पौद्गलिक ( भौतिक ) शास्तिसे आत्मों- 
त्यान हो सकता है या नहीं ? 

उन्होंने उत्तर दिया--“भौतिक ज्वान्तिसे क्षणिक सुखानुभव हु 
सकता हैँ किन्तु आत्मिक शान्ति नहीं । भौतिक शान्तिम आात्म-धर्म' 
नहीं, व्यावहारिक धर्म हूँ ।” 

इसप्रकार पूर्ण समाधान होंनेके वाद सायंकाल महात्माजीके दर्शन 
कर हम दोनों अपने गांव आये ।* 

जहां तक में सोचता हूं; गंभीर विचारकोंकी दृष्टिमें यह प्रश्न 
कोई अधिक महत्त नहीं रखता ओर न इतना विस्तृत विवेचन 
जितना कि किया गया है, आवश्यक है। क्योंकि बहुतसे 
अध्यात्म-तत्त्ववेत्ता यह मानते हैं कि अध्यात्मवादकी गहराईमें 
उतरने पर उपरोक्त सिद्धान्तका अनुसरण करना ही पड़ेगा | छोक- 
धर्म और मोक्ष-धर्मके वीच एक स्पष्ट भेद-रेखा खींचनी ही 
होगी। तथापि साधारण जनताके किसीम्रकारसे जो एकबार 
संस्कार पड़ जाते हैं, वे जल्दीसे बदलते नहीं | यही कारण है कि 
छाखों मनुष्योंके हृदयमें भोक्ष-धघम और समाज-धर्मका आज 
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नशा 


उलमा हुआ प्रश्न है। उसी ढोक-भावनाको ध्यानमें रखते हुए 
यहां विस्तृत विवेचनका आयास किया गया हे | 
आचार्य भिक्षुके जीवन-कालमें यह एक प्रमुख विपय रहा दे ; 
छाखों व्यक्तियोंके विरोधर्मे भी उन्होंने अपने मन्तब्यका किस 
तरह निर्भीक शब्दोंमें विवेचन किया, म॑ सोचता हूं यह अधिक 
आकपक होगा कि यह विवेचन आप उन्‍्हींके शब्दोंमें पढ़ें-- 
जान दर्शन चारित्र तप विना, 
झौर मुक्ति रो नहीं उपाय । 
छोड़ा मेल्हा उपकार संसारना, 
तेथी सिद्ध-गति किणविधघ थाय ॥।/ 
(अनुकम्पा चतुर्थ गीति १७ वीं गाया) 
भावा4थ-ज्ञान, तत्तवश्रद्धा, चारित्र और तपके अतिरिक्त मुक्त 
होनेका उपाय दूसरा नहीं है । अन्‍य सारे मंमट संसारके हैं। 
उनसे सिद्धगति नहीं मिल सकती | 
इसीप्रकार मुक्ति और संसारके मार्गकी प्रथक्ृता बतत्वते हुए 
अनुकम्पा! अन्थकी अप्टम गीतिमें लिखते हैं । 
“द्रव्य छाय लागी न भाव छाय छागी, 
द्रव्य कूवो ने भावे कूवों। 
भेद न जाए मूढ़ मिथ्याती, 
संसार ने मुगत रो मारग जूबों॥ 
कोई द्रव्य छाय सं वलता ने राखं, 
द्रव्य कूव॑ पडता ने काल बचायों। 
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ए तो उपकार कियो इण भव रो, 
विवेक-विकल त्यां ने खबर न कायो ॥॥ 
घट में ज्ञान घालिने त्यां नैपाप पचखावे, 
पडतो राख्यो भव-कवा मांयो। 
भावे छाय बलताने काढ़े ऋषीश्वर, 
ते पिण गहिला भेद ने पायो॥” 
भावथ--अग्निदाह दो प्रकारका होता है--एक द्रव्य अग्नि- 
दाह और दूसरा भाव-अग्नि-दाह । कूप भी दो प्रकारके होते हैं-- 
एक द्रव्य-कूप, दूसरा भाव-कूप । अज्ञ पुरुष इस रहस्यको नहीं 
जानते--संसार और मुक्तिका मांग प्रथक्‌ पृथक है । 
अग्निमें पड़ते हुए प्राणीको किसीने बचाया और किसीने 
कूपमें पड़ते हुए की रक्षा की यह छौकिक उपकार है । 
किसीने उपदेश द्वारा घटमें ज्ञान फेलाकर किसी व्यक्तिको 
हिंसा, असल्य, अन्नह्मचय आदिका ट्याग करा दिया अर्थात्‌ उसे 
पाप-कूपमें गिरनेसे बचा दिया अथवा किसी ऋषिने क्लिसी व्यक्ति 
को जन्म-मरणके अग्नि दाहसे बचा लिया-यह पारलछोकिक 
उपकार है। स्व साधारण इस रहस्यको नहीं समझ सकते । 
यहां दृश्य-अग्नि और दृश्य-कूपको द्रव्यके विशेषणसे माना 
गया है और आत्मपतन व आत्मगुणोंके दृहनको भाव-कूप एवं 
भाव-अग्नि साना गया हैं। 
उसी ग्रन्थकी ग्यारहवीं गीतिंमें उपकारकी द्विविधता बतलछाते 
हुए कहते हैं-- 
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“कोई दरिद्री जीव ने धनवन्त करदं, 
नव जात रो परिग्रह देई भरपूर। 
बलि विविध प्रक्रारे साता उपजावबें, 
जावक दारिद्र कर दियो दूंर॥ 


कह] 


थ्री उपकार संसार रो जाणों।” 
किसी निधन व्यक्तिको धन, धान्‍्य आदिसे सम्पत्न कर 
दिया और सब्र प्रकारकी सुख-सामग्री जुटा कर उसे सुखी बना 
दिया। यह डउपकार सांसारिक हैे। 
किण रे तृष्णा छाय लागी घट भीतर, 
ज्ञानादिक गुण बर्ल त्यां मांही। 
उपदेश देई तिणरी छाय वबुझाव॑, 
समय-समय साता दीधी बपराई॥॥ 
दूसरा पक्ष यह हे कि किसीके हृदयमें हृष्णाकी होली जल 
रही दैे। उपदेश सलिल्से किसीने वह शान्त कर दी। अब 
वह क्षण-क्षणमें सुखका अनुभव करता है। यह उपकार निश्चय 
ही मुक्तिका ढै। इसप्रकारके फल दोनों लोकोंके लिए मीठे हैं । 
कोई मात पिता री सेवा कर दिन-रात 
बले मनमान्या भोजन त्यांन खबावे। 
बले काचड कांधे लिया फिर त्यांने, 
वलि विहुं टंक स्वान करावे। 


>ू 


ओ उपकार संत्तारा तणों छेवा 


कोई मात्त-पिता ने रुड़ी खष्ठी रीते, 
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भिन्‍्त-भिन्‍त कर ने धर्म सुणावे। 
ज्ञान-दर्शन-चारित्र. पमावे, 
भोग. शब्दादि सर्व छुड़ावे। 
जो तो उपकार निश्चय ही मृगत रो ॥ 
भावार्थ -एक व्यक्ति माता-पिताकी 'दिनरात सेवा करता 
है। उन्हें मनोबाज्छित भोजन कराता है, दोनों समय स्नान 
कराता है, और आवश्यकता होने पर उन्हें वहंगी ( काबड़ ) में 
विठाकर कन्धे पर लिये फिरता है, यह सांसारिक सेवा है| 
कोई व्यक्ति माता-पिताको विविध प्रकारसे धर्म तत्त्व 
सममाता है। शब्द, गन्ध, रस आदिसे विरक्ति पेदा कर उनके 
हृदयमें ज्ञान) दर्शन, चारित्रकी लो जछाता है, यह निश्चितरूप 
से मोक्षका साधन है। 
उपरोक्त विवेचनसे कोई यह तत्त्व न निकाल ले कि आचार्य 
भिक्षुने छोकोपकारका निषेध किया है। उनकी तो यह तत्त्व- 
विवेचना है। बसे तो सामाजिक प्राणीको छौकिक और पार- 
छीकिक दोनों ही काम करने पड़ते हैं। यदि ऐसा न हो ठो जेसे 
श्रीहरिभाऊ डपाध्यायने बताया-सामाजिक स्थिति व्यवस्थित 
नही रह सकती । दोनोंमेंसे एककी भी सामूहिक उपेक्षो समाज- 
व्यवस्थाको अस्त-व्यस्त कर सकती है 
आचार्य भिक्षुने उपकारकी तरह अन्यान्य बहुतसे विषयोंको 
भी आध्यात्मिक ओर व्यावहारिक दो दृष्टिकोणोंसे हल किया था। 
उनका इस समस्याको हल करनेवाला गुर इतनेसे शब्दोंमें कहा 
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जा सकता दे-्ञान, दर्शन, चारित्र, तप आदि आत्मगुणोंका 
विकास करनेवाले कार्य आध्यात्मिक हैं--पारत्वैकिक हैं। शेप 
समाजोल्नति,; समाज-व्यवस्थाके नियम व्यावहारिक हैं न कि 
पारसाथिक । 

इस विपय पर यदि ऐतिहासिक और सामाजिक इृष्टिकोण 
से सोचते हैं तो स्वतः भान होता दे कि यह एक अपूर्ण समाज- 
व्यवस्थाका फल दे कि समाजकी एक महत्त्वपूर्ण आवश्यकता धर्म 
के नामसे धन बटोरकर पूरी करनेका प्रयत्न किया जाता हे। 
समाज-प्रणेताओंकी यह महती भूछ थी, जब कि उन्होंने विभिन्‍न 
विधान बनाये ताकि ससस्त सामाजिक प्राणी अपने विधानानुकूछ 
जीयं, जीवनकी कितनीक समस्याओंके लिए पारिवारिक सम्बन्धों 
की रचना की, कितनेक कार्याके लिए अछग अछग ज्ञातियां और 
पंचायत्त बनाई गई, कितनेक कार्य राजसत्ताके हस्मगत किये गये, 
किन्तु अनाथ, दीन, अपंगोंके लिए किसीको उत्तरदायी नहीं 
बनाया। उनकी जिम्मेदारी न किसी समाज पर थी, न राज्य 
पर ॥ इसी तरह शिक्षाके सामूहिक विकासके लिए कोई महत्त्व- 
पूर्ण बिधान-धारा नहीं थी। विधानकी अपुर्णता आगे चलकर 
सामाजिक जीवनमें जब बाघा उपस्थित करने छूगी, तच तात्का- 
लिक समाज़-प्रणंताओंने दान-धमकी हलम्बी-चौड़ी व्याख्या बना 
डाली । बड़े २ धनी, मानी धनके सस्ते सौदेमें धर्मको खरीदने 
छगे। उपरोक्त दोनों समस्याय जंसे-तंसे सुलक गई । 

आजका वबुद्धिवादी मानव इस प्रकारकी समाज-व्यवस्था 
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को मानवताका एक अपसान समभता है; जिसमें मनुष्योंके 
सहज अधिकार धनियोंके करुणासावमें अन्तनिहित कर दिये गये 
हैं। उसकी दृष्टिमें समाज-प्रणेताओंकी यह भूछ थी। अनेक ' 
युग बोते, अनेकों सदियां ओर सहस्राब्दियां वीतीं पर यह भूछ 
ज्यों की लो चछती रही। इस युगमें जबकि इधर उस दानप्रथा 
का दुष्परिणाम भसिखमंगी और अकर्मण्यताके रूपमें सामने आया; 
.इघर जब समाज-व्यवस्थाके अन्‍्यान्य सारे अंगोंके शिथिल हो 
जानेके कारण सारा समाजका काय-भार राजसत्ताने अपने हाथों 
में लिया, तबसे इस भूलके सुधरनेका समय आया। इसीका 
परिणाम है कि बहुतसे राष्ट्रोमें आज सिक्षानिरोधक नियम बनते 
जा रहे हैं। शिक्षा, स्वास्थ्य आदिके विकासके लिए सबंत्र राज- 
कीय, विद्याछय, चिकित्साछ॒य, वनते जा रहे हैं। संभवत: 
निकट भविष्यमें धनियोंकों वह दानधर्म घनके सोदेमें न मिले । 
राष्ट्रीकरणकी जिस दिशामें आज संसार बहता नजर आ 
रहा है, रूस सबसे आगे है, जहां कोई दानजीबी नहीं, न कोई 
दानवीर। समाज-व्यवस्थाके पूण नियम ही सामाजिक जीवन 
की सारी समस्याओंको हल करते हैं । 
कूप, पाठशाला, चिकित्साल्यके अतिरिक्त और आज बहुत 
सी सार्वजनिक आवश्यकताएँ हैं, जेसे सत्र गांवों और शहरोंके 
मार्गो' पर बिजलछीकी व्यवस्था, सड़कोंकी व्यवस्था आदि। यदि 
कूप आदि धमके अंग माने जाते हैं, इन सब कार्यों को भी जो 
राज-सत्ता द्वारा यथासंभव किये जा रहे हैं, धर्मका अंग समझना 
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होगा। समस्या होगी तो केवल यही कि इस घधर्मका भागी 
कौन ९ 

तात्पय केवल इतना ही रह जाता दे कि ये सब सामाजिक 
कार्य पूवकालमें वहुवा दानधमके आधार पर व्यष्टिरूपमें संपादित 
किये जाते थे और आज विशिष्ट करों द्वारा जनताका धन 
लेकर जनताके (राजसत्ताके) द्वारा समष्टिरूपसे किये जाते हैं। 
यह केवल व्यवस्था-भेद दै। घमका अंग न ये काय आज हैं, न 
पहले होने चाहिए थे । 

कई भारतीय धर्मो ने धर्मको व्यापक मानकर मनुप्यके जन्म 
से झत्यु तकके सारे संस्कारोंको और भौतिक आवश्यकतापूर्तिको 
धमका ही रूप दे दिया था। पर आज-निर्माणकी वेलामें उसके 
फलित कदु ही नजर आते हैं। आजका बुद्धिवादी वर्ग जब- 
जब सामयिक सामाजिक परिवततनकी सोचता है, तब-तब दूसरा 
बरग उसे धर्में हस्तक्षेप समझता है और इसका विरोध करता 
है। इस तरह सामाजिकता और धार्मिकताको एक मानलेनेसे 
दोनों ही तत्व अपरिवतनशील वन गये। यही कारण है कि 
आज सामाजिक व्यवहारमें कितने अन्ध - विश्वास, कितनी 
रूढ़ियां भरी पड़ी हैं। उनका दूर होना दुःसाध्य हो रहा है 
क्योंकि वे धमके अंग हैं । 

अनन्तरोक्त विवेचनको हम इन शब्दोंमें दुहरा सकते हैं-- 
राजनीतिसे जिस तरह धर्मको प्रथक्‌ किया गया है, उसी तरह 
सामाजिकतासे भी जब धर्म प्रथक्‌ माना जायगा, तभी सामा- 
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जिकता ओर धार्मिकता दोनों विश्लुद्ध और विकासोन्मुख होंगी । 

मोक्ष-धर्म और समाज-धर्म सबंसाधारणमें जिस प्रकार 
आत्म-धम ही माने जा रहे हैं, इसका प्रमुख्न कारण यही है कि 
प्राचीन विवेचकोंने धम-शब्दको अनेक अर्थामें प्रयुक्त किया। 
धर्म-शब्द संस्क्ृतकी “घून्‌ धारणे” धातुसे बना है, इसीलिए कहा 
जाता है “'धारणात्‌ धम उच्यते।! अधिकांशतः कतंव्यमात्रके 
लिए धमं-शब्दका प्रयोग होता आ रहा है, चाहे वह कतंव्य ऐहिक 
वा पारसाथिक कुछ भी हो । 

भगवान्‌ महावीरने दुश प्रकारके धर्म बतलाये :-- 
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ग्राम-धर्म 
नगर-घधर्म 
राष्ट्र-धर्म 
पाखण्ड-धर्म 
कुल-घर्म 
गण-घर्म 
सध-धर्म 


अुत-घर्म 


चारित्र-धर्मं 
आत्तिकाव-धर्म 


इस भेद-कल्पनासे स्वयमेव स्पष्ट होता है कि श्रुंत-धम 

तथा चारित्र-धम तो मोक्ष-धम, शेप विभिन्‍न'अपैक्षापरक। 
6 सेद्धिके 

सवसाधारणने सर्वप्रथम आत्म-रि अथंका थोतक ही 
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स्थात्‌ 'वर्म-शब्द' माना हो। पश्चात्‌ जब मनीपियोंने विभिन्‍न 
अर्था में घर्म-शब्दका प्रयोग किया: वह उनके हृदयद्वम न दो 
सका हो । हो सकता दे, इसीकारणसे स्वेसाधारणने धम-शब्द 
से अभिद्दित तत््वको मोक्ष-साधक ही माना । 

मोक्ष-तत्व और समाज-तत्वकी एकात्मकतासे क्या-क्या 
बुराइयां उत्पन्न हुई', इस विपयमें कुछ विवेचन पृव॑वर्ती प्रष्ठोंमें 
किया जा चुका है। विचारकजन धम-शब्दकी व्यापकताको 
सममते हुए विभिन्‍न यथाथंताओंको हृदयद्गम कर सकते हैं और 
तदनुकूछ प्रवृत्त हो सकते हैं । किन्तु सबंसाधारणसे ऐसा भरोजा 
नहीं किया जा सकता। 

यथाथर्मे घर्म-शब्दका व्यापक प्रयोग ही विभिन्‍न डलमनों 
और समत्त्याओंको उत्पन्न करनेवाला सिद्ध होता दे। विचार- 
शील व्यक्तियोंने धर्म-शब्दका विविध प्रकारसे मन्थन किया है । 
गीताके असाधारण व्याख्याता छलोकमान्य तिहकने इस विपयमें 
वड़ा सजीव विवेचन किया है । वे लिखते हैं :-- 

के नित्य व्यवहारमें धर्म शब्दका उपयोग केवल प्रारछोकिक सुख 
का मार्ग! इसी अधथंर्म किया जाता हैँ। जब हम किसीसे प्रदन करते 
हैँ कि ' तेरा कौनसा घर्म हूँ ?” तव उससे हमारे पुछनेका यहां हेसु 
हाता हूँ कि तू अपने पारछोकिक कल्याएके लिए किस मार्गे--- 
वंदिक, वीद्ध, ज॑न, ईसाई, मुहम्मदो था पारती--से चलता हु; बौर 
बह हमारे प्रश्नफे जनूसार हो उत्तर देता हूँ । इसी तरह ट्वर्ग-प्राष्ति 
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के लिए साधनभूत यज्ञ-याग आदि बंदिक विषयोंकी मीमांसा करते 
“अथातो धर्म-जिज्ञासा” आदि घमंसूत्रोंमें भी धर्मं-शब्दका यही अथ॑ 
लिया गया है । परल्तु 'धर्मः शब्दका इतना ही संकुचित अर्थ नहीं 
हूँ। इसके सिवा राज-घर्म, प्रजा-धमं, देश-घर्म, जाति-घर्मे, कुल-धर्मे, 
मित्र:धर्म इत्यादि सांसारिक नीति-बन्धनोंको भी घमं' कहते हें । 


'धर्ं-झब्दके इन दो श्रथों को यदि पृथक्‌ करके दिखछाना हो तो पार- 


लौकिक धर्मको 'मोक्ष-घरमं! अथवा सिर्फ 'मोक्ष! और व्यावहारिक धर्म 
अ्रथवा केवछ नीतिको केवल 'धम्' कहा करते हैं। उदाहरणार्थ, 
चतुविधि पुरुषार्थों की गणना करते समय हमलोग “धमं, अर्थ, काम, 
मोक्ष” कहा करते हें। इसके पहले शब्द धर्ममं ही यदि मोक्षकां 
समावेश हो जाता तो अन्तमें मोक्षकों पृथक पुरुषार्थ बतलानेकी आव- 
इयकता न रहती; भर्थात्‌ यह केहना पडता कि धर्म पदसे इस स्थान 
पर संसारके सेकड़ों नीति-धर्म ही ज्वास्त्रकारोंकों अभिप्रेत हेँ। इन्हीं 
को हमलोग आजकल क्रतंव्य कर्म, नीति, नीति-घर्म अथवा सदाचरण 
कहते हें। परन्तु प्राचीन संस्कृत ग्रन्थोंमें नीति” अथवा 'नीति- 
शास्त्र' शब्दोंका उपयोग विशेष करके राजनीति ही के लिए किया 
जाता हैँ, इसलिए पुराने जमानेमे करतंव्य कर्म श्रथवा सदाचारके विवे- 
चतको 'नीति-प्रवचन” न कहकर “धम्म-प्रवचन' कहा करते थे । परन्तु 
नीति! और धर्म” दो शब्दोंका यह पारिभाषिक भेद सभी संस्कृत- 
ग्रन्थों मे नहीं माना गया है । इसलिए हमने भो इस ग्रन्यमें नीति, 
कर्तव्य और धर्म” शब्दका उपयोग एक ही अ्रथम किया हैं; और मोक्ष 
का विचार जिस स्थान पर करना हैँ, उसः प्रकरणके “बध्यात्म'. गौर 
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भवितमार्थ' ये स्वतन्ध धाम रखे हैें। महाभारतमें धर्मं-शब्द अनेक 
स्थानोंमें आया है; और जिस स्थानमें कहा गया हूँ कि "किसीको 
कोई काम करना घर्मसंगत हूँ” उस स्थानमें घर्म-शब्दसे करतंव्य-शास्त्र 
अंधवा तत्कालीन समाज-व्यवस्था-शास्त्र ही का अर्थ पाया जाता हूँ, 
तथा जिस स्थानमें पारलीकिक कल्याणके मार्ग बतलानेका प्रसंग श्राया 
हैँ उस स्थान पर, भर्थात्‌ शान्ति-पर्वके उत्तराधंमें 'मोक्ष-धर्म' इस 
विशिष्ट दाब्दकी योजना कीगई हैं। इसी तरह मन्वादि स्मृति- 
ग्न्योंमेँं ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और शूद्रके विश्विप्ट कर्मों, भर्थात्‌ चारों 
वर्णांकि कर्मों का वर्णन करते समय केवल धर्म-शब्दका ही अनेक स्थानों 
पर उपयोग किया गया हँ (और भगवदगीतामें भी जब भगवान्‌ 
अजू नसे यह कहकर छडनेके लिए कहते हूँ कि “स्वधर्ममपि चावेक्ष्य” 
(गी० २-३१ ) तेव, भौर इसके बाद “स्ववर्मे निधर्न श्रेय: परधर्मो 
भयावह: ( गी० ३-३५ ) इस स्थान पर भी, 'धर्म' शब्द "इंस लोक 
के--चातुवण्यके धर्म के श्रम ही प्रयुकत हुमा हैं । पुराने जमाने के 
ऋषियोंने क्षम-विभाग-रूप चातुर्वेण्य संस्था इसलिए चलाई थी कि 
समाजके सब व्यवहार सरलतासे होते जायें, किसी एक विशिष्ट 
व्यकित या वर्ग पर ही सारा बोझ न पड़ने पावे मौर समाजका सभी 
दिश्लाग्रोंसे संरक्षण शौर पोषण भलो-भांति होता रहे। यह बात 
भिन्‍न हूँ कि कुछ समय सस्यके बाद चारों वर्णोके लोग केवल जाति- 
मात्रीपजीवी हो गये, अर्थात्‌ सच्चे स्वकमंकों भूलकर थे केवल नाम- 
घारी ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेंदय अधथदा शूद्र हो गये । इसमें सन्देह नहीं 
कि आरम्भ यह व्यवस्था समाज-घारणार्थ ही फी गई धी; शोर यदि 
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चारों वर्णो मेंसे कोई भो कतंव्य छाड दे; भथवा यदि कोई वर्ण समूल 
नपष्ट हा जाय और उसकी स्थान-पूति दूसरे छोगोसे न की जाय ता 
कुछ समाज उतना ही पंगू होकर घीरे-घीरे नष्ट भा हाने छग जाता हूं 
झथवा बह निकृष्ट श्रवस्थामें तो अवश्य हो पहुंच जाता हूँ । यद्यपि 
यह वात सच हूं कि यूरोप ऐसे अनेक समाज हैं, जिनका अभ्यूदय 
चातुर्वण्य॑-व्यस्था चाहे न हो, परन्तु चारों वर्णो के सब घर्म/ ज्ञाति 
रूतसे नहीं तो कुल-विभाग रूप ही से जागृत अवश्य रहते हैँ । सारांश, 
जब हम घर्म-शब्द का उपयोग व्यावहारिक दृष्टिस करते हे तव हम 
यही देखा करते है, कि सब समाजका घारण ओर पापण कंसे होता 
हैँ ? मनुने कहा हँं--'असुखोंदर्क' अथात्‌ जिसका परिणाम दुःख- 
होता हैँ, उस धर्मकों छोड देना चाहिए (मनु० ४०१७६) और शान्ति- 
पर्वके सत्यानृत्ताध्याय (शां० प० १०९-११०) में घमम-अधर्मका विवे- 
चन करते हुए भीष्म गौर उसके पूर्व कर्ण-पव॑में भी श्री कृष्ण 
कहते हें-- 
घारणाद्धर्म मित्याहुड, धर्मों घारयते प्रजा: ॥ 
यत्स्याद्धारणसंयुक्‍तं, स धर्म इति निरचयः ॥ 

घमं-शब्द ध्‌ (>व्वारण करना ) घातुसे वना हूँ घर्मसे सब प्रजा 
देवी हुई हैं। यह निरचय किया गया हुँ कि जिससे (सब प्रजाका ) 
घारण होता हैँ वही धर्म हैं। ( म० भा० कर्ण पर्व ६९-५९ ) 

यदि यह घर्म छूठ जाय तो समझ छेना चाहिए कि समाजके सारे 
बंधन भी टूट गये; और यदि समाजके बन्धन टूटे, तो भाकर्पणशविति 
के बिना आकाशर्म सूर्यादि ग्रहमालाश्रोंकी जो दशा होती हैं; अ्रधवा 
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। 


समुद्र्म मल्‍्लाहके बिना नावकी जो दशा होती हैँ, ठीक वही दक्ष 
समाजकी भी हो जाती हैँ । 

अस्तु-ऐसे विवेचनोंकों हृदयड्रम कर लेनेके पश्चात्‌ सुधी 
जनोंके लिए मोक्ष-तत्त और समाज-तत्त्व कोई समस्या नहीं रह 
जाते। किन्तु कोटि-क्रोटि अशिक्षित जनोंके पास ऐसे विवेचन 
कब पहुंचते हैं। कारण-परम्परासे उनतक तो “यही धर्म” “बही 
धर्म' बस इतना ही तत्त्व पहुँच पाता है। धमके प्रति नेसर्गिक 
रुचि होनेके कारण वे उससे पूरी तरह चिपट जाते हैं। परिणाम 
यह होता है--आजके जड़वादी वातावरणमें आधिभौतिक धर्म 
ही उनका ध्येय वन जाता है। सामाजिक जीवनमें आध्यात्मिक 
और आधिभौतिक धमंका सन्तुलून विगड़ जाता द्वै। निःश्रेयस- 
प्राप्तिका मौलिकि रछक्ष्य जीचन-व्यवहारसे लुप्त हो जाता है और 
यही जीवनमें सवसे अधिक घाटेका सोदा हे । 

आज नव-निर्माणकी व्यापक बेला हे। आजके विवेचक 
धमम-शब्दका असन्दिग्ध प्रयोग करने रूगें तो अगली पीढ़ीके लिए 
यह कोई उल्मन नहीं रह जायेगी। 

इस सम्वन्धमें कुछ मार्ग ये हैं-- ह 

यदि सामाजिक और आध्यात्मिक कतंव्यमात्रकों ही धर्म 
कहना चाहें तो समाज-धर्म और अध्यात्म-धम इन विशेषणयुक्त 
शब्दोंका व्यवहार करं। इससे भी सुन्दर मार्ग यह है--मोक्ष- 
घमके अथमें 'धम-शब्दका प्रयोग कर और शेप कार्यों को कतंव्य 
संहासे अभिद्दित कर । 


५६ भाचाय॑ भिक्षु और महात्मा गांघी 


आचाय सिक्षु अपने विवेचनसें धर्म-शब्दका उपयोग सोक्ष- 
धममके अर्थमें ही किया करते थे। अन्य अर्थमें यदि घम-शब्दका 
व्यवहार करते तो उसके साथ प्रथकृताका द्योतक कोई सुरपष्ट 
विशेषण जोड़ देते थे। महात्माजी वहुधा व्यापक अथमें धम- 
शब्दंका प्रयोग करते थे। किन्तु दोनोंकी दृष्टिमें कोई अन्तर 
नहीं था। यह “गांधीजी एक समस्या? व॑ प्रस्तुत प्रकरणमें स्पष्ट 
किया जा चुका है | 

अस्तु--आचाय भिल्ठु और महात्मा गांधीकी एतद्विषयक 
विचारधाराएँ छोकमान्य तिरककी विचार-सरणिका योग पाकर 
एक त्रिवेणी-संगस उपस्थित कर देती हैं। 


बछड़ेका प्रसंग (१) 


बछड़ेकी हट्याका प्रसंग भी महात्मा गांधीकी अहिंसाका एक 
अभिन्‍न अंश बन जाता है। यद्यपि इस पुस्तकका विपय फेवलठ 
अहिंसा विपयक दो विचार-धाराओंका समनन्‍्वयात्मक विवेचन 
है, तथापि दोनों विचारधाराओंके किसी भी सन्दिग्ध स्थलुको 
जबतक किसी निष्कप पर न पहुँचाया जाय, तवतक समन्वय 
आऔर असमन्वयके पहल पर कोई प्रकाश नहीं डाला जा सकता | 
अतः यह आवश्यक प्रतीत होता है कि कोई तुलनात्मक निर्णय 
लिखने के पूतर उक्त प्रसंगको हम अपने दृष्टिकोणसे देखल । 

घटना यह थी--एक बछड़ा अति रुग्ण अवस्थाको पहुंच 
गया था, उसको बचानेके सारे प्रयास विफल हो चुके थे । जब 
कि वह मरणासन्न दशामें तड़प रहा था, महात्माजीने उसे विप 
दिलवाकर मरवा दिया। मद्दात्माजीके इस कायकी व्यापक 
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आलोचना हुई। आलछोचकोंने भिन्‍न - भिन्‍न प्रकारसे श्सकी 
व्याख्याय की । 

घनश्यासदासजी बिड़छाने इस प्रसंग पर टिप्पणी करते हुए 
लिखा है-- 

“गांधीजी स्वयं जीवन्मृक्त दशामें, चाहे वह दशा क्षणिक--जब 
निर्णय किया जा रहा हो, उसी धड़ीके लिए ही क्‍यों न हो प्रहिसात्मक 
हिसा भी कर सकें, ज॑से बछड़की हिंसा, पर साधारण मनृष्यके लिए 
वह काय॑ कौएके लिए हंसकी चाल हूँ 

अपने इस निणयकी पुष्टि उन्होंने गीताके निम्नोक्त श्छोक 
से की है ला 

“यस्य नाहुंकुतो भावों, बद्धियेस्प न लिप्यति । 
ह॒त्वापि स इमांललोकान्‌, न हन्ति न निवध्यते ॥। 
भावाथ--जो निरहझ्भार है, जिसकी बुद्धि निर्लिप्त है, वह 
लोकोंकी हिंसा करके भी हिंसक नहीं होता और न चह कमबद्ध 
होता है। | 
काका कालेलकर इस समाधानको उचित नहीं बताते हुए 
लिखते हैं :-- 


'फैेरा खयाल हे 


5 


इस घटनाका सारा किस्सा दूसरो ही दृष्टिसे 
देखना चाहिए। जब बछड़ेकी हर तरहसे सेवा कर लेनेके बाद भी 
साफ दिखःई दिया कि वह बछड़ा बचनेवाला नहीं हँ श्रीर भब केवल 
. मरणकी वेदनाका ही अनुभव कर रहा है, तब वापूजीने केवल शुद्ध 
दयाभावसे प्रेरित होकर उस वेचारेके दुःखका अन्त कर॒नेका निश्चय 
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बज 


किया । उसकी वेदना चुपचाप देखते रहना भी कर कर्म था। मेने 
राय दी--बछडं को मरण देना हो चाहिए । 

किसीको मारना एक चीज हूँ, मरण देना दूसरी चीज हूँ । प्यासे 
को हम पी लिए पानी देते हैं, मुखोंको अन्न देते हैं, डरे हुप्ओोको 
आदइवासन देते हैं और बीमारोंको दवा देते हैं। इसी तरह जिसे 
श्रन्तिम वेदनाएँ होती हैं, उसको उसके हितके लिए हम थासश्ति और 
मरण देते हैं। मरण देकर हम उसे दुःखसे बचा सकते हैं । किसी 
प्राणीका देहान्त होता कोई बड़ा अनिष्ट हैँ, ऐसा हम वर्यों मानें ? 
जँसे जीनेके छिए हम मदद करते हैं, वंसे ही मरण पानेगें मदद हो 
सकती हूँ ।” 

श्री महादेव भाई देसाईने विड़छाजीके कथनको लक्ष्य कर 
कहा था ३--- 

“इस पर मे दो बातें कहना चाहता हं--वछड़ेकी हिंसा जीवन्मवत्त 
दयामें को गई हिसाका उदाहरण हूँ ही वहीं । थोड़े दिन पहले सेवा- 
ग्राममं एक पॉगल सियार झा गया था। उसे मारनेकी गांध॑जीते 
प्राज्ना दे दी थी और वे मारनेवाले कोई अनासवत जीवन्म॒बत नहीं थे । 
वह आवदधयक गौर अनिवायं हिला थी, जितनी कि कृपिकाये मं कीट;दि 
की हिला झ्रावश्यक और श्रनिवार्य हो जाती हैं। हिस्ताके भी कई 
प्रकार हैं। बछड़ेकी हिसाका दूसरा प्रकार हैँ। घृडदौदम जिस 
घोड़ेका पर टूट जाता है या ऐसी चोट लग जाती हूं कि जिसका इलाज 
ही नहीं है, भौर पश्ुुके लिए जीना एक यन्त्रणा होता हैं, उसे अंग्रेज 
लोग मार डालते है। वे प्रमसे, भद्वेपस्ते मारते हें। पर वे मारनेवाले 


६० आचार्य भिक्ष और महात्मां गांधी 


अनासक्त या जीवनन्मुक्त नहीं होते ॥ जिस हिसाको गीताने विहित 
कहा हैं, वह हिंसा अलौकिक पुरुष ही कर सकता हैँ । गांधीजी अपने 
को जीवन्मुक्त नहीं मानते और न वे श्र किसीको भी सम्पूर्ण जीव- 
न्मुक्त मासनेके लिए तैयार थे । सम्पूर्ण जीवन्मुक्त ईश्वर ही है और 
यह गांघीजीकी दृढ भावना हूँ कि “हत्वाषि स इमाल्लोकानू न हन्ति 
न निवव्यते” वचन भी ईइवरके लिए ही हूँ ।” 

उपरोक्त सारी आलोचनाए' घटनाके अनन्तर ही हुई श्रतीत 
होती हैं। जिस समय महात्मा गांधी स्वयं विद्यमान थे, यह उनके 
जीवनकी पहली घटना थी। डससमय तक आ।लोचकोंके 
सामने यह भी एक आशंका थी, सम्भवतः महात्मा गांधी सिद्धा- 
न्‍्ततया जिस वातको एक वार कर चके हैं, सिद्धान्तवादी होनेके 
कारण फिर भी अपने जीवनमें करते रहेंगे। किन्तु आज जब 
कि महात्मा गांधीका जीवन-काल हमारे सामनेसे वीत चुका दे, 
सम्भवतः वे ही आछोचक उस घटनाको एक दूसरे दृष्टिकोणसे 
देखे । 

गांधीजी अपनी आत्मकथामें लिखते हैं :-- 

“मेरो शक्ति इसीमें हैं कि जनताको में कोई ऐसी बात करनंको 
नहीं कहता, जिसे में मपने जीवनमं बार-बार आजमा चुका न होऊं। 

बछड़ेकी घटनाके वाद उनके जीवनमें इसी तरहको और भी 
घटनाएं घटी हों, ऐसा कहीं पढ़ने व सुननेमें नहीं आया। न 
कहीं इस शअ्कारके वधके लिए उन्होंने कोई प्रचार किया । बहुत 
संभव था कि अपने इस प्रथम प्रयोगंकों यदि तत्त्वतः ठीक सम- 
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भैते तो इस प्रकारका प्रचार करके अगणित प्राणियोंको मरणा- 

सन्‍नकालकी वेदनासे मुक्त करनेमें उन्हें कोई भी शक्ति रोकनेवाली 
नहीं थी और उनके जीवनमें भो ऐसी घटनाए' अनेक बार घटित 
होतीं। इस प्रकार सोचते हुए हम सहज ही इस निर्णय पर 
पहुंच जाते हैं--वछड़ेकी घटना उनके जीवनकी एक भूछ थी और 
वह दूसरी वार नहीं दुहराई गई। 

जीवनन्मुक्त दशा वचताकर किया गया ससाघान केवल श्रद्धा 
भरा निर्णय कहा जा सकता है। वस्तुस्थितका दिग्दर्शन श्री 
महादेव देसाईके शब्दोंमें ही हो जाता है, जो हरएक तकशील 
व्यक्तिके लिए मान्य हो सकता हे । 
भगवान्‌ महावीरसे एकवार पृछा गया-- एक अहिंसक साधु 

के परोंके नीचे आकर यदि कोई जीव कुचछ जाय॑ तो उसका 
क्या फल होगा? श्री महावीरने उत्तर दिया--यदि बह चताये 
प्रकारसे पृण अहिंसक है, चलनेकी क्रियामें किसी प्रकारकी त्रुटि 
नहीं कर रहा है अर्थात्‌ विधिवत्‌ चल रहा हे तो उसके उस हिंसा 
से पाप बंध नहीं होगा । वह द्रव्य-हिंसा दे, भाव-हिंसा नहीं, 
वह साधु हिंसक नहीं अहिंसक ही है | 

एक प्रसुगमें यह भी बताया कि यदि कोई साधु अविधिसे चल रहा 
है, उसके द्वारा कोई हिंसा न भी हुई, तो भी वह अपनी प्रवृतिसे 
हिंसक हो ही चुका, अतः वह हिंसाके पापका भागी अवश्य होगा। 

"यस्य नाहुंझृतो भावों, वुद्धियेस्यथ ने लिप्यते । 
हत्वावि मत इमांल्लोकान्‌ू, ने हन्ति न निवध्यत्ते ॥7 


६२ ग्राचार्य भिक्ष और महात्मा गांधों 


गीताके इस श्लोककी व्याख्या भी यदि भगवान महाबीरके उत्त 
कथनालञुसार की जाय तो अधिक युक्तिसंगत ओर बुद्धि्राह्म होती 
है। बहुत संभव है कि गीता ओर भगवान्‌ महावीरके कथनमें 
शब्देद होते हुए भी अन्तध्वनि एक ही हो | पाठक तुलना करें :-- 
“सव्वभूयप्पभूयस्स, सम॑ भूयाइ पासओं | । 
विहिया सव्वस्स दन्तस्स, पावकम्मं न बंधई ।। १॥। 
जय॑ चरे जय॑ चिट्ठ, जयमासे जय॑ सए । 
जय॑ भुञ्जन्तो भासन्तो, पावकम्मं न बंधई ॥॥२।॥। 
भावाथ-जो प्राणीमात्रमें आत्मवुद्धि रखता है, प्राणीमात्रके 
प्रति समदृष्टि है; जिसके कमं-आगम-द्वार (आखब) बन्द हैं, वह 
कर्मा से लिप्त नहीं होता । 
जो संयमपूर्वक चलता है, रूयमपू्वंक ठहरता है, संण्मपूषक 
बेठता है, सोता है तथा संयमपूवक खाता है और बोछता है, वह 
पापोंसे लिप्त नहीं होता । 
यही गीता कहती है :-- 
“बोगयुकक्‍्तो विशुद्धात्मा, विजितात्मा जितेन्द्रिय: । 
स्वंभूतात्मभूतात्मा, कुवंन्तपि न छिप्यते ॥ १॥। 
यस्य नाहंकृतो भावों, वृद्धियेस्थ न छिप्यते । 
हत्वापि स इमांल्लोकानू, न हन्ति न निवध्यते ॥२।॥! 
भावाथ--जो योगयुक्त, बिशुद्धात्मा, जितात्मा और जिते- 
निद्रय है; प्राणीमात्रको स्वांत्मतुल्य सममनेवाला है ; वह हिंसादि 
करता हुआ भी कमंलिप्त नहीं होता । 
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जिसके अहंकार नहीं दे, जिसकी बुद्धि लिप्त नहीं है; बह 
हिंसा करता हुआ भी न हिंसक होता है, न कमलिप्त होता दे । 

वस्तुतः योगयुक्तता, जितेन्द्रियता, स्वभूतात्मभूतात्मकता 
आदि गुणों तक पहुंचजानेवाले व्यक्तिके लिए हिंसा करनेका तो 
कोई प्रश्न ही नहीं रह जाता। “यह कथन केवछ ईए्वरके लिए 
ही है? यह कहना भी कोई अर्थ नहीं रखता । अतः यह प्रतिपा- 
दन इस दशा तक पहुंच जानेवाले प्राणियों ( ऋषि-मह्पियों ) के 
लिए ही होना संभव है। ऐसी स्थितिमें इसी निष्कप पर पहुं- 
चना पड़ता दे कि देहघारी होनेके कारण इस दशा तक पहुँचने 
वाले व्यक्तियों द्वारा भी मनःस्थिरता होते हुए कायिक चंचलता 
के कारण अनिच्छित हिंसा हो ही जाती है। वह हिंसा उनके 
पापका कारण नहीं हैे। अतः जिसप्रकार भगवान्‌ श्री महावीर 
के कथनकी जेन-मनीपियोंने जो व्याख्या की है, वह गीताके उच्त 
प्रसंगोंके लिए भी उचित प्रतीत होती है । 

अस्तु-बछड़ेफी घटनाको तो गीताके कथनसे कोई समर्थन 
मिल ही नहीं सकता | 

भूखेको अन्न, प्यासेकों जल उसकी इच्छातुसार दिया जाता 
है, यह उदाहरण मरण देनेमें घटित नहीं हो सकता। यह कोई 
निर्णीत तत्व नहीं कि मरणासन्न व्यक्ति मृत्युकी ही कामना करता 
हो। व्यावह्यारिक प्रसंग तो हमें बताते हैं कि प्रायः मरणोस्मुख 
व्यक्ति भी यही हाय-तोवा करते रहते हैँ कि अमुक डाकरको 
छाओ।; अमुक ओऔपध मुझे दो, किसी प्रकार में स्वस्थ बन । 


।4 आचाय॑ भिश्ष और महात्मा गांधी 


किसी भी प्राणीके विषयमें यह निर्णय कर देना कि यह 
बच नहीं सकता, किसी स्वंदर्शी मानवक्रा ही उचित हो सकता 
है। साधारण मनुष्यका तो यह सोचना भी बुद्धिका अहंकार 
है कि ऐसा निर्णय किया भी जा सकता है। हमारे व्यावहारिक 
जीवनमें ऐसे उदाहरण उपस्थित होते रहते हैं कि डाक्टरोंने जिसके 
स्वस्थ होनेका निर्णय दिया, वह सर गया और जिसके रोगको 
असाध्य बताया, वह्‌ किसी साधारण प्रयोगसे स्वस्थ हो गया। 

यह तो सोचा ही फंसे जा सकता है कि किसीको मरण देकर 
हम शान्ति ही देते हैं। पुनजन्मवादीको यह मानना ही होगा 
कि मरनेवाला प्राणी अपने कृतकर्मों के अनुसार सुखमय या दुःख 
मय किसी भी योनिमें पंदा हो सकता है, जिसमें पूर्वजन्मकी 
मारणान्तिक वेदनासे भी कठोरतर वेदनाका अनुभव करना पड़ता 
हो। ऐसी स्थितिमें शान्तिके उद्देश्स्से मारदेवाला उसके लिए 
अशान्तिदाता हो सकता है। इसी घटनाको हम यदि सिद्धांतके . 
रूपमें कुछ व्यापक दृष्टिसे सोचते हैं तो वह सिद्धान्त अव्याव- 
हारिक सा लगता है। कुछ क्षणोंके लिए यदि हम मान ले कि 
सरणासन्‍्न प्राणियोंकों मरण देना एक अहिंसाका अंग है, तो 
हम सहज ही सोच सकते हैं कि हमारे व्यावहारिक जीवनमें वह 
केसी अव्यवस्था छा सकता है। साधारण जनता उस सिद्धान्त 
के नाम पर क्या क्‍या नहीं कर सकती है। निःसन्देह पशुओंकी 
तो कथा ही क्या; कितने ही दृद्ध, रुण्ण, अशक्त मनुष्योंकों भी 
अकारण ही शान्ति-यात्रा कर लेनी होगी। किसी विषयका' 
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सेद्वान्तिक निर्णय कर लेनेके वाद ऐसी कोई भी भेद-रेखा नहीं 
खींची जा सकती, जो वह सिद्धान्त केबछ गांधीजी यथा किसी 
पुरुप-विशेपके लिए ही उपादेय हो | 

महात्मा गांधी एक करुणाशीछ व्यक्ति 4। उनका हृदय 
मोमकी तरह कोमल था। वे किसी प्राणीके दुःखको देखकर 
तिलमिला उठते थे । ऐसा उनके जांवनके अनेक प्रसंगोंसे मालूम 
होता दे। वहुत कुछ संभव प्रत्तीत होता है कि वछड़ेके विपयर्म 
उनके करुणाद्र हृदयका एक तात्कालिक और आकस्मिक निर्णय 
हो, जो उनके जीवनमें फिर नहीं दृहराया गया। 

भगवान्‌ श्रीमहावीरके जीवनमें भी ऐसा एक प्रसंग आया 
था। जबकि 'तेज्ो-लेश्या' ( एक योगिक्र शक्ति ) को काममें 
लेना प्रत्येक सन्‍यस्त साधुके लिए विवर्जित है, भगवान्‌ महावीर 
ने उसे काममें लिया । 

भगवान्‌ महावीरके गोशालक नामक एक शिप्य था। एक 
वार वह किसी अन्य तपस्वीसे छेदछाड़ करने छगा। उस 
तपस्वीने गोशालककों सारनेके लिए “प्ण-तेजो-लेश्या' छोड़ दी । 

हावीरने और कोई उपाय न देख 'शीतल -तेजो-लेश्या'का प्रयोग 

कर गोशालककी रक्षा की। यह उनके असवज्च साधु-जीवनकी 
घटना थी। केक्‍ल्यप्राप्तिके बाद जब ऐसा दूसरा प्रसंग उनके 
सामने आया, तब दो साधु उनके सामने उसी यौगिक शक्तिसे 
भस्म फर दिए गये। उस अवसर पर भगवान्‌ महावीरने प्रति- 
पक्षी यौगिक शक्तिको काममें न लिधा। इस प्रकार यह रपप्ट 
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हो जाता है कि यौगिक शक्तिको काममें लेना उनके असवज्ञ 
जीवनकी भूछ थी और वह जीवनपयन्‍्त फिर दुहराई नहीं गई। 
भगवान्‌ महावीरके श्रद्धाविभोर आलोचक यह माननेको 
तयार नहीं कि उन्होंने (भगवान्‌ सहावीरने) अपने जीवनमें यह 
'भूछ की थी। वे'भी उन्हें जीवन्मुक्तकी तरह “कल्पातीत' 
( नियमातीत ) बताकर दोषमुक्त करते हैं। पर तकंकी कसौटी 
पर वह समाधान सही नहीं उतरता | 
किसी विशिष्ट व्यक्तिकी इस प्रकारकी घटनाको भूल मान लेने 
से उसका गौरव घट नहीं जाता। भूछ होना मानवका एक सहज 
स्वभाव है। यदि इसप्रकारकी एक भी भूछको अपने श्रद्धापूर्ण 
मानससे येनकेनप्रकारेण हम उपादेय सिद्ध कर देते है. तो वस्तुतः 
अनगिन भूलोंके छिए एक बड़ा द्वार खोल देते हैं । 
इस विषयमें आचाय भिक्षुका दृष्टिकोण भी सनन करने 
योग्य है। वे कहते हैं:-- 
“जीव जीव॑ ते दया नहीं, 
मर हो ते तो हिसा मत जाण । 
मारणवालां ने हिसा कही, 
नहीं मार हो ते तो दयागूणखाण ॥।7' 
भावा4--इस सुविरतृत संसारमें अनन्त जीव अपने आयुष्य- 
चलसे जी रहे हें। उनके छिए कोई दयावान्‌ होनेका दावा नहीं 
कर सकता, क्योंकि वे तो स्वतः जीवित हैं। इसीग्रकार अपने 
आयष्यवलके क्षीण होनेसे जो स्वतः मर रहे हैं, उनके लिए कोई 
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हिंसक नहीं कहा जा सकता। हिंसक तो मारनेवाला छऐे। सन, 
बंचन, कायासे हिंसामें योग नहीं देनेवाला सदा अहिंसक ही दे । 

जेसा कि काका कालेलकरने लिखा दै--/“उस घटनाकों चुप- 
चाप देखते रहना भी ऋर कर्म था? उपरोक्त हष्टिकोणसे कुछ 
माने नहीं रखता । यदि देखनेवाले उसकी मरण क्रियासे सदा 
निरपेक्ष थे तो कोई कारण नहीं कि बषछुड़ेका मरना उन्हें हिंसक 
बना देता । 

यदि यह भी मान लिया जाय कि महात्माज़ीका यह काय 
उनके सिद्धान्तोंके अनुकूछ ही था तो भी आचाय भिक्ष॒के विचार 
तो उनके इस सिद्धान्तके साथ किसी प्रकार मेल नहीं खा सकते | 


बछड़े का प्रसंग (२) 


'बछड़ेका प्रसंग (१)! शीषक प्रकरणकी परिसमाप्तिके पश्चात्‌ 
एतद्‌विषयक्र और भी सामग्री मुझे उपलब्ध हुई | बहुतसे आलो- 
चनापूण पत्र तथा महात्माजी द्वारा किये गये समाधान; जिसमें 
उल्टेखनीय हैं। महात्माजीने बछड़ेको हिंसाको सबन्र अहिंसा 
ही सिद्ध करनेका प्रयत्न किया है | “नव जीवन” ता० १३-१-२८ में 
एक लम्बी टिप्पणीके साथ “जेनी अहिंसा” शीषकसे एक लेख 
प्रकाशित किया जिसमें जिनभद्र गणी, हरिभद्र सूरि तथा हेम 
चन्द्राचायके अभिप्रायोंसे अपने अभिमत तत्त्वक्री पुष्टि की है| 
विशेप आवश्यक भाष्य तथा द्शवेकालिक आदि ग्रन्थों व आगमों 
के उद्धरणोंसे भी अपने विषयको स्पष्ट करना चाहा है। यहां 
ग्रन्थ-विस्तारके भयसे उस सम्बन्धमें अधिक विवेचना तो नहीं 
कर सकता, किन्तु इतना अवश्य लिख देना चाहूंगा कि वहां 
जेनी अहिंसाका हाद नहीं पकड़ा गया है। “जय॑ भुंजन्तो भासंतो 
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पावकस्म न वंधई” “पहिया सब्बस्स दन्तस्स पावकम्म न वंधई”? 
आदि वाक्य पप्ठ गुणस्थानवर्ती पृर्ण संयतोके लिए ही कहे गये हैं 
जानवूमकर मरण देनेका तो वहां कोई सम्बन्ध ही नहीं दे । 

अस्तु--ता० ३-१-२८ को उनका लिखा एक लेख यहां उद्धृत 
फिया जाता है; जिसमें पाठकोंको महात्माजीके शब्दोंमें बछड़ेकी 
घटना व तद्‌विपयक उनके मन्तव्य पढ़नेको मिलंगे। “बछुड़ेका 
प्रसंग (१)? पूबं उपलब्ध सामग्रीके आधार पर टिखा गया था 
अतः उसमें महात्माजीके विचारोंका विश्लेषण नहीं किया जा 
सका। किन्तु अब एतद्‌विपयक बहुत सी सामग्रोके सामने आ 
जानेके पश्चात्‌ भी ढेखककी दृष्टि उस विपयमें ज्योंकी त्यों ही है । 
लेखको उद्धृत करनेका तात्पय तदूबिषयक सारे समाधानोंको 
पाठकोंके सामने ला देनेका दे । 

'सत्पाग्रहाश्नम गोसेवासंघनी वती आदर्श दुग्धालप चर्मालयना 
प्रयोगो करी रहेल छे. तने भंग क्षणे क्षण घर्मसंकटों पेदा धाय छे. 
जो आश्रमनों आदर्श केवल भहिसाने ज॑ मार्ग सत्यनी शझोधनों न 
होत तो श्रेवां संकटो उत्पन्न न थात | 

केटलाफ दिवसों पूर॒र्वे माश्नमनों मेक अर्प॑ंग घई गयेलो वाछडो 
रिवातो' हती. तेनी दवा करी, पशुना दावत्त रनी सलाह लीपघी. तेमणो 
तैेना जीववानी बाघ्या छोडी, भमे पण जोई शवया के ते रिचाय छे 
तेने पडचुं फेरवावर्ताये दुःख घाय, ह 





१ पोडासे कराहना । 


७० झ्राचाये भिक्ष्‌ गौर महात्मा गांधी 


मने लाग्यूंके आवी स्थितिमा भ्रा वाछडानो प्राण लेवो भे धर्म छे, 
अहिसा छे. में साथीओनी साथ मसलूत' करी, तेमनामांना धणाओे 
मारा प्रभिप्रायने टेको' आप्यो. पछी आखा आश्नमना लोकोनी पासे 
बात करी. तेमां श्रेक भाईश्रे खूब दलील थी सखत विरोध कर्यो, पोते 
सेवा करवानुं मार्थे लीघुं, ने तेना प्राणहरण कर्या त्यां लगी तेणे अने 
केटलीक बहेनोओ्ने तेवी उपरथी माखीओ उडाडवानुं काम कर्यु, 

मजक्र भाईनी दलीरू थे हतीके, जेंने प्राण आपवानी शवित नथी 
ते प्राण हरण न करे, मने भा दलील आ प्रसंगे श्रस्थाने लागी, ज्यां 
स्वार्थ-भावनाथी कोई बीजानो प्राण हरण करे त्यां तेवी दलीलने स्थान 
होय, छेवटे दीवभावे परण दृढ़तापूर्वक पासे ऊभा रहीने दाकतरची 
मारफते झेरगी पिचकारी देवडावी बाछडाना प्राण हरण कर्या, प्राण 
जतां बे मिनिट थो ओछो बखत गयो हमे. 

हुं जाणतो हतो के आ काम चोलू लोकमतने पसंद न पडे, भेमां 
चालू लोकमत हिंसा ज जोशे, पण धर्म लोकमतनो विचार न करे, 
ज्यां हुं धर्म जोउ त्यां बीजा अधर्म जुबे, तो पण मारे तो मने सुझेलो 
घमं ज आचरवो जोईगे अेम हुं शीर्यो छुं, भने भे ज वरोबर छे भेम 
सारी आगल बनुभवे सिद्ध करयूं छे, वास्तविक रीते में मानेलो धर्म 
प्रधमं होई दके, पथ केटलीक वार अणजाण भूल कर्या बिना अधर्मंनी 
खबर पड़ती नयी, लोकमतने वश थई के बीजा कोई भयने वद्य थई हुं 
जेने धमम मानूं तेन आचरूं तो धर्माषमंतो निर्णय हुं कोई दहाडो 





६०-परामदं २--समर्थन 


बछड़ेका प्रसंग ( २) ७६ 


करवा न पामुं, ने छेवटे हु धर्महीव थई जाऊं आवा ज कारण थी 
प्रीत में गायूं छे के ॥ 

“प्रेम पंथ पावक नी ज्वाला भाली पाछा भागे जोने” 

अहिसा धर्म नो पंथ बे प्रेमपंथ छे, ते पंथे माणसने घणी बेला 
भेकाकी विचरव्‌ पडे छे, 

जेवु बाछडाने विपे हुं इच्छुं ? तेवूं मनृप्यन विपे करवा हुं तैयार 
थाउ' ? आ प्रहनतमें मननी साथे ने मिश्रोनी साथे चच्यों, मने लाग्युंके 
बन्‍नेने भेक ज न्याय लागू पडे, 'यथा पिण्डे तथा ब्रह्माण्ड में महा 
वाक्य अहीं छागू व पडे तो बाछडाने न हणाय, भेम मरने स्पष्ट लाग्यें, 
श्रेवां दृष्टान्तो कल्पी शकायके ज्यारे हणवामां भ्रहिसा झरने न हणवा्मां 
हिंसा होय, मारी दीकरी' जे अभिप्राय आपवा योग्य नथी, तेनी उपर 
आक्रमण करनार होई चड़ी शआावे, मने तेने जीतवानों वीजों मार्ग न 
ज॑ मले, तो हुं दीकरीनो प्राण लउ', भरने आ्राक्रमण करनारनी तलवार 
ने वश थाउ तेमां हुं शुद्ध भ्रहिसा जोउ, दरदोथी पीडातां प्रिय जनोने 
आपसे हणता नथी, केमके आपणी पासे तेमनी सेवा करवानां साधनों 
होय छे ने तेमने समज होय छे. पण सेवा शक्य न होय, जोववानी 
आद्या न ज होय, ते वेशुद्ध होय अने महादुख भोगवत्ता होय, ते तेमना 
प्राणहरणमां हू लेक्षमात्र पण दोप न जोउ , 

जेम दरदोना' साराने सारु तेनी वाटकाप' कारतां दावतर हिसा 
नधी करतो पण शुद्ध भहिताधर्म पाले छे, तेमज मारता पण प्रहिलान्‌ 


१--पुत्री २--बोमार २--ची रफाड 


७२ आचार्य भिक्षु और महात्मा गांधी 


पालन होई शके, वाढकापमा मनृष्य साजो थवानो संभव छे, प्राण- 
हरणमां तो प्राण ज जाय छे, भेत्री दछीछ करवामां आवी छे, पण 
विचार करता जणाशे के बनने मां साध्य वस्तु भेक ज छे. प्राण हरौने बने 
वाढकाप करीने शरीरमां रहेला भात्माने दुःखमुक्त करवानी धारणा 
सामान्य छे, शरीरनी वाढकाप करीने सुख शरीरने नहि पण कात्मा ने 
भाषवानुं छे. आत्मारहित शरी रमा सुखदुःख भोगववानी शक्ति ज॑ नथो, 

मृत्यु दंडनो जे डर श्रत्यारे समाजमां जोवामां आवे छे, ते भहिसा- 
धर्मता प्रच[रमां भारे बाधा करनारी वस्तु छे. कोई ने गाल देवी, 
तेनुं बूरू इच्छवुं, तेने ताडन करवुं, तेने रिबाववुं, श्रे बधुं हिसा ज छे. 
अ्रने केटलीक वेला रिबाववुं भे मृत्युदंडना करतां अतिशय घोर हिंसा 
होई शके, जे मनृष्य पोताने स्वार्थना सारु बीजाने रिवावे छे, तेना 
नाक-कान कापे' छ, तेनी पूरी मूक्री खावानूं नथी आपतो नें बीजी 
रौते तेनु अपमान करे छे, ते मृत्युदंड देनार करतां बहु वधारे निर्दंयतता 
बापरे छे, जेमणे अमृतसरनी गलीमां छलोकों ने कीडानी जेम पेटे 
चलाव्या, तेमणे जो तेमने मारी नांख्या होत तो ते ओछा घातकी 
गणात, पेट चालनार ना आज जीचे छ भेम कही, कोई पेटे चलाव- 
वानी शिक्षा 'ने मृत्युदंडना करतां हल्‍की माने तो ते अहिंसा ने नथी 
जाणता, श्रेम कहेतां मने जराये संकोच नथी थतो, श्रेवा अनेक प्रसंगो 
छे के ज्यारे माणसे तेमने वटावी' मोतने वधावचुं घठे, जे थो श्रा धर्म 
न समजे ते श्रहिसाना मूल तत्त्वने बथी जाणता, 





१--स्वस्थ २--काठता हूँ ३--ब दछ्ले 


बछड़का प्रसंग (२) 


६ 
नहा 


हरिनो. सारग छे शूरानो, 
नहि कायरनं काम जोने ु 
है नाथ ! हुं भ्रसत्य श्राचरीने जीवुं तेना करतां मने तूं मोत 
भापजें, हरे प्रार्थना श्रापणी ईइचर प्रत्ये नित्य हं।य. 
है दुश्मन ! मारु श्रपमान करे, मारी पासे थी तूं, अमानपी कर्म 
करावे तेना करतां तु मने मारी नांख, तो हुंतारो पाड' मानुं,' आबी 
प्रार्थना अहिसाधर्म नं पालन करनार मनुष्य दुश्मन प्रत्ये करशे. 
भा दुष्टांतो रजू करवानी मतलूव भे बताववानी छे के मृत्युदंड 
मे हमेशां हिसा ज नथी, बाछडानी स्थितिमां रहेला पशुनो प्राण लेवो 
में उपरनां दृष्टांतोनी साथे वंधत्रेसे के नहि थे भले नोखो' प्रदव गणाय, 
थे बिपे भछे मतभेद होय, भहीं तो मारे श्रहिसाने विपे चारूतो केट- 
लोक ग्ेरसमज वताव्रवी छे, 
केवल मरणमांथी ज मानवी अथवा पशुने थोडा कालने सार पण 
बचावी लेवार्मा भहिसा छे ज॑ अे मान्यता वहेम छे, धर्म भेषी भाजे 
देशरमा घोर हिसा थई रहेली हु जोउ' छुं. भेक रिवाल पशुना प्राण 
लेवाथी थयेला आधातनी साथे ज्यारे हु अस्ृद्य प्रकारना चाछतों 


निर्देबताने विपेनी उदासीनताने सरखाबु छूं, त्यारे वापणे भ्रह्टिता 
धर्मी छोगे के ग्रापणें महिला ने नामे जाणें के मजाणे अधर्म आाचर- 
नारा छोथे, भे प्रश्न सहेजे उत्पन्त थाय छे. 


प्रापणा अविधार बच आपणो भीरताने छीघे हुं तो डगले' ने पगले 





(--भनुप्रह २--पृथक्‌ ई--कदम कदम पर 


् 


एड आचाये भिक्षु और महात्मा गांधी 


हिंसा थरति जोई रहो छुं. आपणी पांजरापोलो बने ग्रोशालाओं 
हिसाना स्थान थई पड़्यां छें. स्वार्थंथी अंघ थई आपणे रोज आपणां 
पशुओं उपर अत्याचार करीओ छोजे, तेमने रिवावींज छीथे, तेमने 
बाचा होय तो तेशो आपणने अवश्य कहे : 'श्रमने भाम' रिबावों छो 
तेना करता अमने मारी नांखो तो तमारो पाड मानीभे.' तेमनी श्रांखोमां 
श्रावी मांगणी में तो अनेक बार वांचं छ. 

आ उपरथी अओम कहो शकायके स्वार्थन वश थईनेके क्रोधमां कोई 
पण जोवने दीधेलुं दुःख के ते तेनूं इच्छेलुं अनिष्टके प्राणहरण ते हिसा- 
निःस्वार्थ बुद्धि थी, शांत चित्त थी कोई पण जीवना भौतिकके आध्या-, 
त्मिक भलाने सारु तेने दीघेलु दुःखके तेनूं प्राणहरण क्यारे अहिसा 
कहेवाय ते प्रत्येक दृष्टांत विचारीने ज कही शकाय, छेवटमां' अहिसानी 
परीक्षा भावना उपर आधार राखे छे 

(अहिंसा पृष्ठ १२३--१२८) 
उक्त विवेचनसें महात्माजीने कुछ एक डउदाहरणोंसे अपने 
अभ्रिमत तत्त्वकी पुष्टिकी है। हमें यहां यह देखना होगा; वे 
उदाहरण वछड़ेकी ह॒त्याके साथ कहां तक मेल खाते हैं। 

पुत्री प्राण-हरणका उदाहरण स्वयं सन्द्िग्ध है। अभिम्नाय 
व्यक्त करनेसें असमथ वालिकाके प्राण लेना स्वयं एक बछड़ेका सा 
ही प्रसंग हो जाता है। गांधीजी उस प्राण-हरणको अहिसा मान 
सकते हैं, किन्तु आचार्य भिक्षुके विचार यहां उतने ही टकराते 


१-“>इस प्रकार २--अन्तमें 


बछड़े का इसंग (२) । ७१ 


हैं, जितते बछड़ेके प्रस॑गमें | जहां व्यक्तिकी इच्छा ही अव्यत्त 
दे, यह भी नहीं जानागया कि वह स्वयं मरना चाहती द्टे या 
अत्याचारीके वश होना, वह भरण-दान अ्हिसा कंसे ? 

जनोंमें _उमरण-अनशनको अ्रथा है | _नशन सहदित मृत्यु 
का बड़ा महत्तत सम्रफा जाता दे । बेहोश स्थितिमें कराया गया 
अनशन अबेध है, चाहे वह रुग्ण कितनी ही ज्बलस्त धार्मिक 
भाषनाबाल्य हो, चाहे वह अचेतनावस्थासे पूर्व अनशन दिल्ाते 
के लिए आग्रह ही क्यों न करता रहा हो। क्योंकि परिषामोंछ) 
दशा क्षणमात्रसें बदल सकती है। वहां विचारोंकी वतंसान 
स्थिति अज्ञात दे । 

जब रोगी सन्दिग्ध स्थितिमें होता है, पर पत्ता नहीं चलता 
कि इसकी अन्तश्वेतना जागृत हैं. या मूच्छित; पेच उसे इस चाहे 
पर अनशन कराया ज्ञाता 3 कि यदि पम्हारी अनशन लेनेकी 
भाषत्ता है और तुम्हारी अन्तर-अजुभूति जीवित है त्तो तुम्दारे 
लेए आमरण अनशन है। जाननेकी वात यह है, यदि वह रोगी 
होशमें आकर अनशन-स्वीकृतिका परिचय न दे ता अनशन 
दाता यह घोषित नहीं करते कि अमुकते आमरण अनशन छिया 
है। पर बछड़ेके विपयमें या उस स्थितियें पहुंचे अन्य किसी 
आणीके विपयमें हम निर्णय फरनेका फ्या अधिकार रखते है कि 
पह मरना चाहता है या चाहता धा | 

जथाप्रकारके सरण-दानके विपयमें हमें और भी एक हृप्टि- 
फोणसे सोचना चाहिए। जीबनके धारीरिक और सानसिक 


७६ आचाय॑ मिक्षु और महात्मा गांधी 


कष्टोंसे घवराकर सृत्युक्नी कांमना करना महापाप है- यह 
आचाय भिष्ठु भी मानते थे और स्यात्त्‌ महात्मा गांधी भी। 
आचाय भिल्लुके विचारोंसे मरनेके लिए कोई अनशन नहीं ले 
सकता ओर अनशनमें भी शीघ्र सरनेकी कामना नहीं कर सकता। 
महात्माजीने तो अभयको ब्रतोंमें स्वतन्त्र स्थान ही दिया है। 
हिंसा, असतल्य आदिकी तरह भयको भी उन्होंने एक पाप साना 
है। अब सोचना यह है, कुछ क्षणके लिए यह मान ही ढिया 
जाय--वछड़ा मरना ही चाहता था, तो यह सोचना होगा कि 
क्या वेदनासे घबड़ाकर मृत्युकी कामना करना कायरता और पाप 
नहीं है? उस स्थितिमें उसे मृत्युकी ओर ही ढकेलना क्‍या उसकी 
कायर भावनाओंको योग-दान करना नहीं है ९ | 

वछड़ा अज्ञानी है। पर महात्माजी मनुष्यके लिए भी वही 
नियम छागू करते हैं | तभी “यथा पिण्ड तथा ब्रह्मण्डे' का नियम 
चरिताथ होता है। मनुष्य वेदनासे घबड़ाकर मंरणकी कामना 
करे और अहिंसक उसे मृत्यु दण्ड दे, ये दोनों ही वातें चिन्त- 
नीय है। 

' यदि कहा जाय--कोई वहिन जिस पर अद्याचार हो रहा है, 
स्वयं आत्म-ह॒त्या करले तो वह अहिसा ही है, धर्म ही है। ऐसा 
आचाय मिक्षु भी कहते हैं और महात्मा यांधी भी। वहां क्या 
कष्टोंसे घबराकर मरनेकी कामना नहीं है ? नहीं, सती महिला 

हृदयसें मरनेकी कामना नहीं होती, उसका मानस सतीत्व 
रक्षाका मांग खोजता है। दूसरी वात--वहां भयका सबथा 


बछड़ेंका प्रसंग (२) ७७ 


अभाव दै। वह शारीरिक या सानसिक कप्ठोंसे घवराकर संत्यु 
की ओर नहीं जा रही दे, वहां तो असीम आत्म-बलका परिचय 
है। यदि कहा जाय-यह भी एक प्रकारका भय है, तो यह 
वही आत्म-पतनका भय है, जो किसी भी विवेकशीछू व्यक्तिको 
हिंसा करनेमें, असत्य बोलनेमें, व्यभिचारके मार्गमें जानेमें होता 
8। बह सोचती है - मेरा सतीत्व नप्ट न हो। यह असतीत्व 
का भय है, जो किसी भी दृष्ठिसे हेय नहीं कहा जा सकता | 
शारीरिक कष्टोंसे ऊबकर मरनेकी सोचना दूसरी वात है। यही 
हष्टि आमरण अनशन करनेमें हैं। यदि कोई कप्टोंसे ऊव्कर 
मरनेके लिए अनशन करता हे नो चह अनशन ही नहीं है । 
जिसका जीवनसे मोह छूट जाता है ओर मृत्युकी अभिरछापा जिसे 
प्रेरणा देती है, राग-हं प रहित माध्यस्थ्य बचिसे त्यागकी कामना 
करनेवाढा मनुष्य ही अनशनका अधिकारी है। अस्तु । 
गांधीजी छिखते हैं --डाफ्टर रोगीको दुःखम्नुक्त करनेके लिए 
चीरफाड़ करता है, इसलिए वह हिंसा नहीं करता। पर कम- 
सिद्धान्तमें विश्वास रखनेबाला व्यक्ति यह कैसे माने कि हम किसी 
बछडेकी वा अन्य प्राणीको, मरण देकर दुःखमुक्त करते दै। यदि 
वह उससे भी दुःखद योनिमें उत्पल्त होनेवाल्य हे तो मरण देसे 
वाला दुःखसे महादुःखर्मे ठकेल देता ढे, यह मान लेना ही होगा । 
हिंसाका सम्बन्ध भावनासे ही है, यह निष्कप भी निर्विवाद 
नहीं ढहे। इतना तो अवश्य निविवाद दे कि हिंसाका सम्बन्ध 
भावनासे भी दे अर्थात्‌ 'ही' ससन्दिग्ध दे और “'भी' असन्दिग्य 
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है। यदि “ही? को मानकर ही चला जाय तो पाप और अधमका 
कोई अस्तित्व ही नहीं रह जायगा | कसाई और चोर जसे अधम 
प्राणी भी यह कहकर हि हमारी भावना हिंसाकी नहीं है, मूक 
पशुओंसे और घनी-मानी सेठोंसे हमारा कोई द्रोह नहीं है, अन्य 
साधनोंके अभावमें हम अपने गृहस्थ-धर्ंको चछानेके लिए ऐसा 
करते,हैं । | 

अहनन भी फ्वचित्‌ हिंसा है। इस विषयमें:भी दोनों 
विचाग्कोंके दृष्टिकोण सबथा प्रथक्‌ रह जाते हैं। महात्माजीके 
विश्वासानुसार किसी क्र. कमंको यों ही देखते रहना हिंसामें 
योग करना है। आचाये भिप्लुके मतानुसार मानसिक, वाचिक 
ओर कायिक भ्रबृत्तिसे तटस्थ रहनेवाल्ा व्यक्ति सम्मुख होनेवाले 
पापका भागी नहीं वन जाता । ऋ,र कममें योग करनेवाला व्यक्ति 
पापी है। उपदेश-विधिसे किसीको क्रर कमसे हटानेवाला व्यक्ति 
धर्मी है। तटस्थ रहनेवाला व्यक्ति न पापी है, न धर्मी है । 

अस्तु-बछुड़के व तत्मकारके अन्य उदाहरणोंके विषयमें 
आचाय भिक्ष और महात्मा गांधी अनेक अर्थोंमें एक दूसरेसे 
चहुत दूर रह जाते हैं। ह 

दोनोंके ही दृष्टिकोण विचारक पाठकोंके लिए मननीयथ हैं| 


दान-घर्म 


“बिना प्रामाणिक परिश्षमके किसी भी चंगे मनृष्यको खाना देना 
मेरी अहिंसा बर्दाश्त नहीं कर सकती । श्रगर मेरा वश चले तो जहां 
मुफ्त खाना दिया जाता है, ऐसा प्रत्येक सदाव्रत या प्रन्न-छप्न बन्द 
करा दूं ।” 

( सर्वेदिय दिसम्बर ३८--गांधी-वाणी पृ० १५३ ) 

“दुनियांमें विधा शारीरिक श्रमके भिक्षा मांगनेका अधिकार केवल 
सच्चे सनन्‍्यासीकों हूँ। सच्चे सनन्‍्यासीकों जो ईश्वर-भक्तिके रंगे 
रंगा हुआ इ--ऐसे सनन्‍्यासीकों ही यह अधिकार हैँ । क्योंकि ऊपरमें 
देखनसे यह भले ही मालूम पड़ता हो कि यह कूछ नहीं करता पर 
अनेकों दूसरी बातोंसे वह समाजकी सेवा करता हैँ, ऐसे रान्यासीकों 
छोड़कर किसीको मकरमंण्य रहनेका मधिकार नहीं हूँ ।” 

(विनोवाके विचार पुष्ठ १२०) 
अपरके उद्धरणोंसे यह स्पष्ट हो जाता है कि गांधीवादी 
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विचारधारामें--दीन अनाथोंको जो कुछ दे दिया जाता है .बह 
परम धम है ऐसे विचारोंको कोई स्थान नहीं। उसके अनुसार 
वह एक धमं न होनेके साथ अधम भी है। जेसे कि शरणार्थी- 
क्ेम्पमें भाषण देते हुए आचाये बिनोबा भावेने कहा था-- 

88 "बिना पर्याप्त परिश्रम किये लेनेवाले और उन्हें देनेवाले दोनों 
पाप करते हैं ।” 

अस्तु, आचांय सिप्लुने तत्प्कारके दानको सावद्य ( सपाप ) 
दान कहा है। दोनोंकी निर्णायकता दानके इस पहलू पर सवंथा 
एकसी प्रतीत होती है, किन्तु इस निर्णायकताके पीछे रहे दृष्टिकोण 
अवश्य भिन्‍न हैं 

गांधीवादी दृष्टिकोण कहता है- तत्प्रकारकी दान-सप्रथा देशमें 
दरिद्रता और भिखमंगी वढ़ानेवाढी है। समाजस्थ प्राणी दान- 
जीवी होनेका अधिकार नहीं रखता ओर न किसीको उसे .दान- 
जीवी वनानेका अधिकार ही है। किसी भी समाजमें तत्मकोर 
के दानवीरों और दानजीवियोंका होना एक सामाजिक अभिशाप 
है। इसलिए उक्तप्रकारकी दानप्रथा हेय और पापपूण है । 

आचाय मिक्षु कहते हैं--यह असंयमका पोषण है अतः यह 
किसी भी प्रकार मनुष्यको आध्यात्मिक उन्‍नतिकी ओर हछे जाने- 
वाला नहीं हैं। दूसरे यह समाज-व्यवस्थाका भी अंग नही 
है। यह नेतिकता भी केसे माना जा सकता है। 
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दान-वर्म ८९ 


दानके अन्यान्य पहलुओं पर विचार करते हूँ तो जहां, तक 
सच्चे साधुका प्रश्न दे, दोनों ही विचारधाराएँ मुक्तकण्ठस उसे 
उपादेय मानती हैं। अंतिरिक्त जहां लेने-देनेका प्रश्न दे; वर्हा 
आचाय भिक्षुके मतानुसार व्यवद्ार-सापेक्ष दे । वह लछोकब्ष्टिम 
नेतिकता और अनंतिकतामें विभक्त किया जा सकता है पर वह 
आध्यात्मिकताकी सीमामें नहीं छाया जी) सकता। गांबी- 
विचारधाराके अनुसार जब वरिना परिश्रम ढिये देनामात्र दी 
बर्जित दे, तव इतर दानका प्रश्न ही नहीं उठता । क्योंकि परि- 
श्रमके विनिमयमें जो दिया जाता है, वह दान कहा भी नहीं ज्ञा 
सकता । सारांश यह हुआ--अधिकांशत:ः दोनों बिचार सर- 
णियोंमें हम एकरूपात्मकता ही पाते हैं । 
दाग ओर दानमें आकाश-पातालका अन्तर 
त्याय और दान द्वोनों ही सिद्धास्तोंमें स्वीकृत ढे। आचाय 
सिक्षु एक ड्दाहरण द्वारा इसे स्पष्ट करते हुए 
कहते है :--- 
पांच मिच्रोंने चनोंकी खेती की थी । सौनभप्यसे ५०० मन चने 
पंदा हुए। पांचोंनें सोचा--घरमे घन बहुत है, इन चनोंका हमे दान 
कर देना चाहिए। प्रथम मिचने अपने सी मत चने सशिखारियोंसें 
बांट दिये । दूसरेने झपने हिस्सेके सो मन चने भुंजवाकर गराबोकों 
बांद दिये, तीयरेने घूधरी (उबले चने) दनाकर और चौथेने रोटडियां 
वनाकर। पांचवे मित्रने अपने सो सन चनोंका जगलमें हो परित्याग 
कर दिया। उन्हें छना भी अधम समझा। 
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पहले चार मित्रोंने दाव किया, पांचवेंने त्याग । मोक्षका मार्ग 
त्याग ही है । 

तदाग ओर दानका विवेचन करते हुए सुप्रसिद्ध गांधीवादी 
विचारक आचाय विनोबा भावे लिखते हैं :-- 

“एक झ्रादमीने भलेपनसे पैसा कमाया है। उसे द्रव्यका लोभ 
हैँ, फिर भी नामका कहिये, खासा खयाल हूँ । उसे ऐसा विश्वास 
है कि दान-धमंके लिए--इसीमें देशको भी ले लीजिए, खर्च किया 
हुआ धन वापिस व्याज समेत मिल जाता है। इसलिए इस काममें 
वह खुले हाथों खर्च करता हूं । 

दूसरे एक आदमीन इसी तरह सचाईसे पंसा कमाया था। लेकिन 
इसमें उसे सन्‍्तोष न होता था। उसने एक बार बागके लिए कुश्रां 
खूदवाया। कुआं बहुत गहरा था। ..... कुआं जितना गहरा गया 
इन चीजों (मिट्टी, पत्थर) का ढूर भी उतना ही ऊँचा रंग गया। 
मनहीमन वह सोचने लगा, मेरी तिजौरीम भी पंसेका एक ऐसा ही 
टीला लगा हुआ हूँ, उसी मनुपातसे किसी भौर जगह कोई गड्ढा तो 
नहीं पड गया हो ?' इस विचारने उसपर अपना प्रभुत्व जमा लिया 
कि व्यापारिक सचाई” की रक्षा मेने भले ही की हो, फिर भी इस 
बालूकी बुनियाद पर मेरा मकान कब टिक सकेगा ? अन्तर पत्थर, 
भिट्टी मजौर मानिक-मोतियोंमें उसे कोई फर्क दिखाई न दिया। यह 
सोचकर कि फिजूलका कूड़ा-कचरा भरकर रखनेमें वया लाभ, उसने 
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दान-वर्म <4 


अपना सारा धन गंगामे। वहा दिया। उससे कोई कोई. पूछते हे 
दान क्‍यों न कर दिया ?” वह जबाब देता हैँ, “दान करते समय “पात्र! 
तो देखना पडत। हैँ । अपात्रकों दान देनेसे घमंके बदले अधर्म होने 
का डर जो रहता हूं! मुझे अ्नायास गगाका 'पान्रः मिछ गया | 
उप्तमें मेने दान कर दिया ।/ इससे भी संक्षेप वह इतना ही कहता 
हँ--कूइं-कच रेका भी कहीं दान किया जाता हूँ ?' उसका अन्तिम 
उत्तर हे 'मौन'। इस तरह उसके संपत्ति त्यागसे उसके सब 'सगोंने' 
उसका परित्याग कर दिया । 
पहली मिप्ताल दानकी हूं, दूसरी त्याग की। आ्राजके जमाने में 
पहली मिसाछ जिस तरह दिरू पर जमतो है, उस तरह दूसरी नहीं । 
लेकिन यह हमारो कमजोरी हूं ।” 
“पुराने जमानेनें आदमी और घोड़ा गलग अलग रहते थे । 
ई किसीके भ्रधीन ने था । एक बार आादमोके कोई एक जल्दीका 
काम आपड़ा । उसने थोड़ी देरके लिए घोड़ेस उसको पोठ किराये 
पर मांगी । घोड़ेने भी पड़ोसीके धर्मको सोच्रकर आदमीका वाहना 
स्वीकार कर लिया। झ्रादमीने कहा--'लेकिन तेरी पीठ पर मे यों 
नहीं बंठ सकता, तू लगाम लगाने देना तभी में बंठ सकंगा ? लगाम 
लगाकर मनृप्य उसपर सवार हो गया ओर घोड़ेने भी थोड़े समयम 
उसका काम वजा दिया। बब करारके मताविक घोड़ेकी पीठ खाली 
करनी चाहिए थी पर भबादमोसे लोभ न छूटता था। वह बहता 
हैं '......««हाँ, छूने मेरी खिदमत की है (मौर आगे नी करेगा) | 


० 


इसे में कभी न भूलंगा । इसके बदलेमें में तेरी खिदमत झरूुंगा। 


४ बाचाये भिक्षु और महात्मा गांधी 


तेरे लिए घुडशाल वनाऊ गा, तुझे दाना-घास दू गा, पानी पिलाऊंगा, 
खरहरा करूँगा, जो कहेगा वह करूँगा पर छोडनेकी बात मूृभसे मत 
कहना । घोडा त्याग चाहता था, आदमी दानकी बातें कर रहा 
था। भले भ्रादमी, कमसे कम अपना करार तो पूरा होने दे ।” 
(विनोवाके विचार पृष्ठ ४-६) 

एक व्यक्तिने सी सन चने ज॑गलमें छोड़ दिये और एकने 
अपना धन गंगामें विसर्जित कर दिया। सबसाधारणसे यदि 
एकाएक पूछा जाय, चनेके पांच व्यापारियोंमें और दो धनिकोंमें 
मूर्ख कौन हुआ, तो स्यात्‌ तत्काल उत्तर होगा- मूख वही दो हैं, 
जिन्होंने चने और धन खेत और गंगामें विसर्जित कर दिये। 
जो न अपने काम आये, न समाजके | धन और चनोंका स्वेथा 
दुरुपयोग हुआ। आचाय भिक्षु और बिनोबा भावेका जो 
निर्णय था; वह वताया ही जा चुका है । तत्त्व-दृष्टि ओर छोक- . 
दृष्टिका भेद दो मनीषियोंके चिन्तनमें स्पष्ट हो जाता है | यु 

प्रयक्ष ही मनुष्यके लिए सब कुछ नहीं है। उसका मूल 
ध्येय तो परोक्षके ग्भमें छिपा है। परोक्ष-साधनाके लिए त्याग 
अधिक विशुद्ध रह सकता दै। दानमें देश, काछ, पात्रकी अनि- 
बाय अपेक्षा रहती है। कीर्ति व सम्मानकी भावनाका आवरण 
भी उसे दूपित कर देता द्े। स्यागका तेज इन बहुत-सी उपा- 
नियोंसे अछता रह जाता है। 

खेतमें चनोंको छोड़ देना और गंगामें धनको प्रवाहित कर 
देना त्यागको सममभनेके स्थूल उदाहरण हैं। व्यागका प्रमुख हा 


दान-धर्म ८५ 


तो असंग्रह-बृत्तिमें निहित है ही। आवश्यकताओंको कम करने 
और संप्रहकी छाल्साको समाप्त करने में ही त्यागके विराद 
दर्शन हैं । 


चुहा और बिल्ली 


आचाय भिक्ष॒की प्राण-रक्षा विषयक गंभीर मान्यतांको 
विरोधी छोगोंने अनेक कल्पित युक्तियों द्वारा अव्यावहारिक 
सिद्ध करनेका प्रयत्न किया था। छोक-भावनाको उत्तेजित करने 
के लिए वे नितनये प्रश्न उनके सामने रखते थे। उनमें सबसे 
प्रमुख प्रश्न चूहे और विज्लीका था | 
बिल्लीको मारकर चूहेको बचानेके बिषयमें आचाय मिक्षुके 
स्पष्ट उद्गार ये थे :-- 
“एकण र॑दंरे चपेटी, एकण रो दे उपसर्ग मेटी । 
एतो राग-द्वेष वा चाला, दशवंकालिक संभाला | 
अर्थात्‌ एकके चपेटा छगाना और दूसरेको प्यार करना, यह 
राग और इहं पका कोतुहल है, दशवेकालिक सूत्रमें भगवान्‌ सहा- 
बीरने ऐसा कहा हे । 
आचाय मिक्षुसे छोगोंने पूछा--और-ओर अहिंसात्नती साधु 
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तो कहते हैं, हम विल्लीको पीटकर चूहेको बचा छेते दें, यह हमारा 
अहिंसा-घम दै। आप इस विपयमें कया कहते हैं 

आचाये भिक्षुने इस प्रश्न पर छः प्रतिप्रश्न रखें। उन्होंने 
पृद्धा-- 

वालाबमें मछलियां और मेंढक भरे हैं। छूट, जलोंक इधर- 
उधर रेंग रहे हैं। एक भेंस गर्मीसे ध्याकुछ हो उसमें छुटने 
जा रही है। उस स्थितिमें वे साधु अहिंसा-धमंक्रा पालन कंसे 
करेंगे ९ 

पुराने धान्यका ढेर छगा है, जिसमें जनेक जीब-जन्तु किल- 
ब्रिल कर रहे हैँ । अत्यस्त भूखा बकरा उस अन्नको खाने जा 
रहा दै। उस स्थितिमें भी वे क्या करेंगे ९ 

वनस्पतिकी गाड़ी भरी है, जिसमें (चनस्पतिमें) असंझय और 
अनन्त जीव माने गये हैं। एक भूखा बेल उसे खाने जा रहा 
है। उस स्थितिमें थे क्‍या करेंगे ९ 

पानीके मतके भरे पड़े हैं, जिनमें नीलण-फूलण छाई हुई है 
ओर लूट आदि अनगिनत प्राणी पंदा हो गये हैं। गाय पानी 
पीनेके लिए उनपर आकर खड़ी द्वे । उस स्थितिमें वे क्या करेंगे ९ 

कूडु-ककटका ढंर छगा है। वर्षा होनेसे खात भीग गई, 
जिससे वहां लट आदि सहसोरों ग्राणी कलबलाहट कर रहे हैं। 
पक्षी आये और वे छट आदि प्राणियोंको चुगने छगे। उस स्थिति 
में वे कया करेंगे ९ 

गुड़, खांड आदि मिप्टान्नों पर अगणित म्खियां बेठी हैं । 
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माके (मकक्‍्खीमार) मक्खियोंकों मारनेके लिए मंडरा रहे हैं । 
उक्त स्थितियोंमें साधु अहिंसा-घमंका पालन केसे करेंगे । 
महात्मा गांधीके सामने भी इसप्रकारके प्रश्न आये। उन्होंने 
उनका क्या समाधान किया; यह निम्न उद्धरणमें पढ़ें :-- 
एक भाई पूछे छे:--'नावा जंतुओं एक बीजानों आहार करतां 
श्रनेंक बार जोइए छीए | मारे त्यां एक घरोली' ने एवो शिकार करतां 
रोज जोउ' छं, भरने विलाडीने पक्षीओ नो । शृं ए मारे जोया करवी ? 
मने अटकावर्ता बीजानी हिसा करवी ? आदो हिसा श्रनेक थया ज करे 
छे, आमां आपण छुं करवुं ? 
उ०--में आवी हिंसा नथी थती जोई शुं ? धणीये वार घरोलीने 
वांदानो शिकार करती शने वांदाने बीजा जन्तुश्रों नो शिकार करता मे 
जोया छे । पण ए 'जीवो जीवस्य जीवनम्‌ नो प्राणी-जगतनों कायदो 
अटकाववानुं मने कदी कतेव्य नथी जणायुूं। ईश्वरनी ए अगम्य गूंच' 
उकेलवानो हुं दावों नथी करतो । पण एवी हिंसा जोई जोईने मने 
तो प्रतीत थाय छे के, पशू अने ऊतरती -योनिनों कायदों ते मासव- 
योतिनो कायदो नथी, माणसे ती खंत' थी प्रयत्न करीने पोतानी शन्दर 
रहेला पशुने जीतवानो अने तेने मारीने आञत्माने जीवतो राखवानो 
प्रयत्व करवानों छे । पोतानी आसपास चाली रहेला हिसाना दावा- 
नल मांथी अहिसानो महामन्त्र शीखवानों छे । एटले माणस जो पोतानी 
प्रतिष्ठा सम श्रने पोतानूं जीवनकार्य कलछीजाय तो तेणे हिसामां पोते 


१--छिपक ली २--गांठ ३---जागरुकता 
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भाग लेता श्रठकवुं भने पोतामी थी ऊत्तर्ता अथवा पोताने तावेबां' 
प्राणिश्रोंने कनडताँ' अठकवबुं: ए आदर्श ए पोताने माटे जे राखी शके 
छे भने कांई नहिं तो पोतावा थी नवला पोताना बंबृओंने कनडतोतों 
ते श्रटकी शके छे श्रने ए पण श्रादर्श,--कारण तेये संपूर्ण१णे पालवाने 
मादे तेणे सतत दिनरात प्रयत्न ज चालू राखवो रघह्यों, त्यारे कोई 
दिवस ते तेने पहोंची शकश । आमां पूरी सफलता तो त्यारे ज मी 
शके के, ज्यारे माणस मोक्ष मेलवी देहनां तमाम वंधनथी मृकत थाय ॥” 
ता० १८-४-२६. (महात्मा गांधी द्वारा लिखित महिसा पृ० २७) 
अहिंसाके एक ही पहलू पर आचाये भिश्षु चुहे और विद्वीके 
उदाहरणसे सोचते हैं, महात्मा गांधी छिपकली और अन्य छोटे 
जीव-जन्‍्तु तथा बिल्ली और कबूतर आदि पश्षियोंके उदाहरणसे। 
सोचनेका प्रकार और निर्णायकता समान सी इ। अहिंसाको 
समभनेसें दोनोंकी ही दृष्टि पंनी रही दे दोनोंके ही निर्णयमें 
अहिंसा व दयाका व्यामोह नहीं किन्तु गम्भीर चिन्तन हे | 


भाण-रक्षा 


प्राण-रक्षाके विषयमें आचाय भिक्षके विचार बेजोड़ अर्थात्‌ 
निराले हैं। उन्होंने माना था--जीना और मरना आत्माके 
सोलिक प्रश्न नहीं हैं। यह एक चक्कर है, जिसमें कमलिप्त आत्मा 
विवशतया भटका करती है। मरणके बाद जीवन और जीवन 
के पश्चात्‌ मृत्यु है। आत्माकी गम्भीर समस्या तो आत्मगुणोंके 
विकास और ह्ासमें है। किसी आत्माको पतित होनेसे बचा 
लेना ही वास्तविक दया है। प्राण-रक्षा उसका आनुषद्धिक फल 
है। उन्होंने अपने इस तथ्यको तीन दृष्टान्तोंसे स्वसाधारणको 
समझाया । 
( १) 
एक सेठकी दुकानमें साधु ठहरे थे। रातको कुछ चोर 
आये ओर तिजौरिया तोड़कर धन ले जाने छगे। साधु जग 
पड़े। उन्होंने चोरोंको उपदेश दिया। चोरोंका 
तीन' दृष्टान्त हृदय बदला, उन्होंने जीवनभरके लिए चोरी 
करनेका परित्याग लिया। इतनेमें प्रातःकाल 


१--प्रनुकम्पा गीति ४ 
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हुआ। सेठ दुकानमें आया और सारी घटनासे अवगत हुआ | 
साधुओंके प्रति उसने असीस कछ्ृतक्षता प्रकट की और कहा-- 
आपने मेरे धनकी रक्षा नहीं की, मेरे प्राणोंकी रक्षा की हे, आप 
परम दयालु हैं । 

यहां साधुओंके उपक्रमसे दो काय हुए। चोरोंकी आत्मा 
पापसे अर्थात्‌ पतनसे वची और सेठका घन बचा। यहां 'धम 
केवछ चोरोंकी आत्माका जो उत्थान हुआ; वही है न कि सेठकी 
आत्माको जो छुख मिला वह ; वह तो केवल आलनुपब्विक फरछ- 
मात्र है । 


( २ ) 

एक कसाई कुछ बकरोंकों लिए जा रहा था। रास्तेमें साधु 
मिले। साधुओंने कसाईको उपदेश दिया, हिंसाके बुरे फलछ 
चततठाये। फसाईका हृदय बदछा और उसने जीवनमरके लिए 
बकरे न मारनेका संकल्प किया। 

यहां भी दो प्रतिफल हुए--कसाई पतनसे बचा ओर यकरों 
की जान बची | फसाईका आत्मोत्थान धम है, धकरोंका जीवित 
रहना प्रसद्गोपात्त फल है। 

यहां जब प्रश्त सामने आता है, यदि सेठका धन बचना 
और वकरोंका जीवित रहना भी धमके अन्तर्गत मानलिया जाय 
तो कया आपत्ति है अर्थात्‌ मान ही लेना चाहिए। 

इस प्रश्नका समाधान तीसरा दृष्टान्त है। 
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( ३) 

साधु बाजार में किसी दुकान पर ठहरे हुए थे। रातका 
समय था। सड़क पर छुछ व्यक्तियोंको हँसी-ठट्ठा करते हुए जाते 
देखा। साधुओंने अपने विशद्‌ ज्ञानसे जान छिया, ये कहीं 
वेश्याके यहां जा रहे हें । साधु उन्हें उपदेश करने छगे। धीरे- 
धीरे विषय वेश्या-गमनका आया और उन्होंने उसकी बेहद बुरा- . 
इयां उन्हें समकझाई । उनका हृदय बदछा और उन्होंने वेश्या- 
गमनका सवंथा परित्याग किया। इतनेमें इन्तजारमें बेठी वेश्या 
ऊबकर उन्हें खोजते-खोजते बहां पहुंची ओर उन्हें चलनेके लिए 
कहा | उनके इनकार करने पर साधुओं पर ओर उनपर भछ्ाती 
हुई पासके किसी कुएं में जाके गिर पड़ी। 

यहां भी दो कार्य हुए--उन व्यक्तियोंका आत्म-उत्थान और 
वेश्याको हिंसा। यदि पूर्वोक्त दृष्टान्तोंमें दोनों श्रतिफल धमके 

अन्तर्गत मानलिये जाते हैं और यदि उस छाभके भागी साधु हैं 
तो यहां साधुओंको धमके साथ-साथ वेश्याकी हिंसाका भागी भी 
बनना पड़ेगा । । 
. अस्तु-रक्षाके प्रसंगमे,ं आपका निणय था--आततायी 

आत्माको पापोंसे बचाया जाता है ओर वह भी अहिसात्मक 
तरीकोंसे ; वही वास्तविक दया है, जो आध्यात्मिकताकी कोटिमें 
आ सकती है। शेष दया जिसमें केवछ शरीर-रक्षाका ही उद्देश्य 
है, मोहयुक्त और सांसारिक अर्थात्त्‌ ऐहिक है । 

इस विषपयमें उन्होंने दूसरी देन दी--“बचाओ'” की अपेक्षा 
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न मारो! का सिद्धान्त व्यापक हे, वह अपूर्ण है, यह पूर्ण है । 
क्योंकि बचाओका प्रचार करनेवाढा व्यक्ति किसी अंशमें “मारो! 
का अभिप्राय भी स्वीकार कर लेता है। यदि नहीं तो वह मत 
मारोका ही प्रचार क्‍यों नहीं करता, जिसमें वचाओका विचार 
स्वतः अन्तर्गभित हो जाता है। अतः “मत मांरो? का विचार 
ही युक्ति व सिद्धान्त-सिद्ध होनेके कारण उपादेय है। 
अस्तु-सारे तथ्यको हम इन शब्दोंमें दुहरा सकते हैं--- 
आत्मोत्थानका अ्हिंसात्मक सहयोग ही तात्तिक दया है। 
असंयमी प्राणियोंके प्रति किया गया भौतिक सहयोग सात्र व्यव- 
हार-दया ढै। उसकी उपयोगिता सामाजिक व्यवहार तक ही 
सीमित दहे। मोक्ष-मार्ग तो केवछ आध्यात्मिक दया ही है । 
आचार भिक्षुकी तरह महात्मा गांधीने भी दया व रक्षाके 
विपयमें संसारको एक नया विचार दिया, जो सवंसाधारणकी 
प्रचलित धारणाके नितान्‍्त प्रतिकूल है। वह 
गान्धी-दाप्टिकोण श्री भिक्षुक्की विचार-धारामें फ्वचित्‌ सर्वत्त 
समाहित होता है और फ्वचित्‌ सवधा 
प्रथक्‌ अस्तित्व रखता है। यहां हमें रक्षाकायको दो हृ्टियोंसे 
देखना पड़ता है; साध्य-जिसे वचाया जाता है, साधन--- 
जिस प्रकारविशेषसे वचाया जाता दै। आचार्य भिक्षुके 
मतानुसार धर्महृष्टि प्राणरक्षामें साध्य व साधन की शुद्धता 
अनिवाय्यंतः आवश्यक मानती है अर्थात्‌ साधन अर्दिसात्मक 
हो और संयमी। छोक - व्यवहार प्राण - रक्षाको साध्य व्‌ 
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साधनकी विशुद्धताके कठघरेमें नहीं बांधघता। व्यावह्ारिक 
वातावरणमें साध्य-साधनकी शुद्धता अनिवाय अपेक्षा नहीं 
रखती । वहां यह माना जाता है--एक वधिक किसी निरपराध 
व्यक्तिकी पीठमें छुरा भोंक रहा है, वह यदि उपदेशमात्रसे 
अपना कृत्य नहीं छोड़ता तो बलात्कार भी वहां प्रयोज्य है। 

गांधीजीके विश्वासानुसार प्राण-रक्षामें अहिंसात्मक साधन 
की अनिवाय आवश्यकता है। 

साधन-शुद्धि पर बल देते हुए वे कहते हैं-- 

“मछली खानेवालेको जबदंस्ती मछली खानेसे रोकनेमं बहुत 
ज्यादा हिसा हैं............जवर्देस्ती करनेवारा घोर हिसा करता 
है। बलात्कार अमानृषी कम' हूं ।” 

“तुब क्‍या गायको बचानेके लिए में मुसलूमानोंसे लड्ंगा या उनकी 
हत्या करूंगा ? ऐसा करके तो में मुसठमान और गाय दोनोंका ही 
दुश्मच बलुंगा 

"यह तो कहीं नहीं लिखा कि अहिसावादी किसी आदमीको मार 
डाले। उसका रास्ता तो सीधा हैं। एककों वचानेके लिए वह 


'दूसरेकी हत्या नहीं कर सकता। उसका पुरुषार्थ श्रौर कतंव्य तो 


केवल .विनम्रताके साथ समभाने-बुझाने में हूँ ।7 
जाई, बिता, पति या मित्र अपने भाश्वचित व आक्रमणका रीके बीच 


१०-हिन्दुस्ठान... ..,....  २--हिन्द-स्वराज्य पृष्ठ ७७ 
३--हिन्द-स्वराज्य पृष्ठ ७९ 


च्ट._ अर 
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खड़ा हो जाय । या तो शभ्राक्मणकारीको उसके बरे उद्देश्यसे उसको 
समझाकर दूर कर देगा अथवा उसे रोकनेमें अपनेको उसमें खत्म होने 
देगा । इस तरह जीवन देकर न केवल वह अपने कतंव्य को ही पूरा 
करेगा, पर अपने आश्रित को भी नया बल देगा जो कि बब शील- 
रक्षा कस करती, यह जानेगा।।”! 

"तो क्या हमें भी अपराधीकी पीठमें छुरा विकालकर भोंक देना 
चाहिए ? में समझता हे, यह रास्ता भी गलत होगा । हमारे लिए 
एकमात्र ठीक राष्ता यही होगा कि दुष्टता करनेवाले से कहें कि वह 
निर्दोप रक्तसे हाथ न रंगे और यदि ऐसा करते समय हम स्वयं उसके 
कोप-भाजन बन जाय॑ तो हमें उसका स्वागत करना चाहिए” 

उक्त उद्धरणोंसे हम स्पष्टतया इस निर्णय पर पहुंचते हैं कि 
किसी भी स्थितिमे भहात्माजीको हिंसात्मक साधन स्वीकार्य नहीं 
था ; चाहे एक मुसछमान एक गायको मार रहा है, चाहे कोई 
दुए् किसी बहिन पर घ॒लात्कार कर रहा है और चाहे किसीकी 
पीठमें कोई छुरा भोंक रहा है। 

उक्त दृष्टिकोण अहिंसा व धर्मके क्षेत्रमें सवंथा क्रान्तिकारी 
और आचाय भिक्षुके विचारोंके साथ सोलह आने सामंजस्य 
रखनेवाला था। इस दृष्टिकोणके कारण दोनों ही विचारकोंको 
सबसाधारणके असीस' विरोधका सामना करना पड़ा। सर्च- 
साधारणके द्वारा आचाये भिक्ष दयाफे विध्वंसक, अद्विंसाके 


ल्जजन 


--हिन्दुस्तान ......... २--हिन्दुल्तान,.,,,. 
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उत्थापक माने गये। महात्मा गांधीको तो हिन्दू-मुस्लिम संघष 
में साधन-शुद्धि पर जोर देते हुए अपने प्राण ही न्‍्योछ्वावर कर 
देने पड़े । 

आचाय भिक्षुकों अपेक्षा महात्मा गांधीका दृष्टिकोण अधिक 
आम्रदपरक था। आचाये भिक्ष केवल अहिंसा ओर हिंसाका 
विवेचन ही करते थे। वे कहते थे कि यथासंभव अहिसात्मक 
साधनको ही काममें छो। यदि तुम्हें कहीं पर हिंसात्मक साधन 
की अनिवाय आवश्यकता प्रतीत होती है और तुम उसे काममें 
लेते तो उसे हिसात्मक ही समभो। 

महात्मा गांधीने तो मानव-प्राण-रक्षाके सम्बन्धरमें अहिसा- 
त्मक साधनको ही प्रयोगमें छानेका आग्रह किया | उनका विश्वास 
था--घानव-सानवके पारस्परिक व्यवहारमें हिंसात्मक साधनकी 
नीतिके रूपमें भी कोई उपादेयता नहीं है। 

साधनके विषयमें दोनों विचारकोंकी दृष्टिमें जितनी एका- 
त्मकता है, साध्यके विषयमें उतनी ही प्रथकृता । आचाय भिक्षु 
का मत था--साध्य अर्थात्‌ जिसकी रक्षाकी जाती है, यदि वह 
पूण संयमी है तो वह रक्षा अध्यात्म-घधम है। यदि वह असंयमी 
अर्थात्‌ हिंसा, असत्य, चौय्यमें सूक्ष्मतः या विशेषतः प्रवृत्ति 
करनेवाला दे तो वह रक्षा धर्माठुमोदित नहीं हो सकती । यदि 
चह सामाजिक हदृष्टिसे नीतिपरक है तो अवश्य समाज-धर्म या 
व्यवहार-घर्म कही जा सकती है। 

गांधीजीने सवन्न सेवा-धमको महत्त्व दिया। उनके विचारों 
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में साध्यकें विपयमें संयमी और असंयमीके दो विकल्प नहीं थे, 
ऐसा छगता है। कछुट्टीकी सेवा वे स्वय॑ करते रहे हैं। पड़ोसी 
और दीन-दुःखियोंकी सेवाकों उन्होंने परम घम बचाया है। 
आचाय भिक्षुने सेवाके भी दो भेद वताये--एक आधिभोतिक, 
एक आध्यात्मिक। किसो पड़ोसी व दीन-दुःखीकी शारीरिक 
परिचर्या भोतिक सेवा है और क्रिसीको आत्म-पतनसे बचाना 
व किसी पतितकी आत्माको ऊँचा उठाना आध्यात्मिक सेवा है | 
भौतिक सेवा समाज-धम और आध्यात्मिक सेवा मोक्ष-घम है। 

पओक्ष-धर्म और समाज-धम' प्रकरणमें यह बताया गया था, 
महात्मा गांधी द्वारा व्यवह्गत धम-शब्द व्यापक है। कहीं वह 
मोक्ष-धमके अथर्में दे ओर “बन्द्र - प्राण - हरण” आदि बहुतसे 
प्रसंगोंमे सामाजिक कत्तं्यके अथमें। यह तो नहीं बताया जा 
सकता, उनका सेदाके विपयमें व्यवह्वत घधम-शब्द्‌ किस अथका 
ग्योतक है। हां, इतना अवश्य लिखा जा सकता है, यदि सेवाके 
प्रसंगमें उनके धम-शब्दका हादे भौतिक और आध्यात्मिकके भेद 
से उभयात्मक रहा दे, तो दोनों विचार-सरणियां एक रूप हो 
जाती हैं और मोक्ष-धर्मके अथमें ही यदि बह प्रयुक्त है तो दोनों 
विचारघाराएँ पृ और पश्चिसकी तरह सर्वथा प्रथक्‌ रह 
जाती हैं । 


परिशिष्ट ११; 
( आचार्य भिक्लु ) 


हिंसा री करणी में दया नहीं छे, 
दया री करणी में हिसा मांह। 
दया ने हिंसा री करणी जुई छं, 
ज्यूं. ताबड़ों ने छांह ॥ 
(अनुकम्पा नवम गीति गाथा ७० वीं) 
भावाथ-हिंसायुक्त कार्योमें दया अर्थात्‌ अहिंसा या धर्म 
नहीं हो सकता और दुयाके कार्यो में हिंसाका कोई स्थान नहीं 
होता। दया और हिंसाके कार्य ऐसे पृथक्‌-प्थक्‌ हैं, जेसे धूप 
और छाया। 
जिन मारग री नींव दया ऊपर, 
खोजी हुवे ते पाव॑। 
जो हिंसा कियां धर्म हुव॑ तो, 
जल मधियां घी आबे।॥॥ 
(भनुकम्पा नवम गीति गाथा ७४ वां) 
भावाथं--जन-घममंकी नींव दया पर अवस्थित है। जो 
खोजता हे, वह पाता ढै। जलू-सस्थनसे यदि घी निकलता हो 


तो हिंसा करनेसे धर्म हो सकता है। अर्थात्‌ हिंसामें धर्म हो ही 
नहीं सकता | 
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और वस्तु में भेल हुवे, 
पण दया में नहीं हिसा रो भेलू । 
पूरव ने पश्चिम रो मारग, 
किण विधि खाव॑ मेल ॥। 
(अनुकम्पां नवम गीति गांधा ७१ वीं) 
भावा्थ--और बहुत सी वस्तुएँ परस्पर मिलकर एक हो 
सकती हैं पर दयामें हिंसा नहीं मिल सकती । पूव और पश्चिम 
के मार्ग परस्पर केसे मिल सकते हैं | 
देश थको दया श्रावक पाले, 
तिण ने पिण साध बखार्ण। 
श्रावक हिंसा करे घर बंठो, 
तिणमें धर्म न जाण॑॥ 
(अनुकम्पा नवम गीति गाथा १३ वीं) 
भावाथं-गरृहस्थ आंशिक दयाका पालन करता है, वह भी 
प्रशंसनीय है पर ग्ृहस्थ जो हिंसा करता है, उसमें कभी धर्म 
नहीं होता | 
श्र्थ अनर्थ हिंसा कीघां, 
अहित रो कारण तास। 
धर्म रं कारण हिंसा कीघां, 
वोध - वीज रो नाश ॥ 
- (अनुकम्पा नवम गीति गाथा ४८ बीं) 
भावाथ-हिंसा चाहे सम्रयोजनकी जाती है या निष्प्रयोजन 


परिशिष्ट १ (आचाय॑ भिक्षु) १०३ 


आत्माके लिए अहितका ही कारण दै। धर्मोपाजनके लिए जो 
हिंसा करता है, उसके तो बोध-बीजका ही नाश हो. जाता है। 

सबंदा, सर्वप्रकार' से, किसी प्रकारके जीवको भय उत्पन्न 
न करना, अरिहन्त भगवानने अभयदान वतढाया है--यह भी 
दयाका ही नाम दे । 

दया-दया सब कोई चिह्ठाते हैं--दया ही वास्तविक धम है, 
यह ठीक है परन्तु जो सच्ची दयाको जानकर उसका पालन करता 
है, मोक्ष उसीके नजदीक होता हे । 

भय दिखाकर, जोर-जबदस्ती कर, छोभ-छाल्च देकर या 
ऐसे ही अन्य उपाणेंसे दया पठ्वाना कोई दया-धर्म नहीं है । 
यह तो दूसरके छिए अपनी आत्माका पतन करना है। दया 
हंदयकी चीज है, वह वाहरसे टूंसी नहीं जा सकती । 

अहिसा आत्म - शुद्धिका अनन्य साधन दै। जिसप्रकार 
उच्च स्थान से जल ढलकर नीचे गिर पड़ता दे, उसी प्रकार अहिस। 
से निरन्तर भावित होनेवाले प्राणीके कम हल जाते हैं । अहिसा 
की उपासनाका ध्येय केवछ आत्म-शुद्धि ही है । आत्माकी पवि- 
श्रतामें सहायक होनेसे अहिसा उपास्य हे | 





--मन, वचन काया द्वारा करने कराने और अन॒मोदनरूप । 

२>-पृथवीकाय, जलकायव, वायुकाय, भ्रग्निकाय, वनस्पतिकाय भौर 
असकाय (इलते-चलते प्राणी )--ये छ: प्रकारके जीव ज॑न-श्वास्त्रों 
में बतलाये गये हें । 


१०४ श्राचाय शिक्ष.और महात्मा गांधी 


खाते-पोते, उठते-बठते, चलते-फिरते साध्ठ द्वारा जीबोंका 
नाश होता हैं फिर भी वह सम्पूर्ण अहिसक ही है क्योंकि अन्तर- 
वृत्तियोंके निरोधके कारण वह हिसाकी जरा भी भावना नहीं 
रखता। वह हिंसासे सब प्रकारसे निवृत्त हो चुका होता हे तथा 
आत्म-जागृति पूर्वक बचनेका प्रयत्न करता रहता है | इस पर भी 
अपने अपने निमित्तसे जीव मरते ही रहते हैं, उंसका पापी वह 
नहीं कहला सकता | 

हे भव्य ! तुम वृक्षादिको न काटनेका ब्रत लेते हो, वृक्षोंकी 
रक्षा द्वोती है, ताछाव, सर आदि न सुखानेका नियम करते हो 
तालाव जलसे परिपूर्ण रहता है, छड़डू आदि मिठाई खानेका 
परित्याग करते हो, मिठाई बचती है, दव लगाने, गांव जलाने 
आदि सावद्य काया का त्याग करते हो, इससे गांव जंगछ आदि 
की रक्षा होती है। तुम चोरी करनेका त्याग करते हो, दूसरोंके 
धनको रंक्षा होती है। परल्तु वृक्ष, ताढाब, छड्डू, गांव आदिके 
इस प्रकार बचनेसे तुम्हें धम नहीं है, न धनकी रक्षा पर घनीके 
राजी होनेसे | तुम्हारा धम इन सबसे परे--तुम्हारे आत्म- 
संयम--तुम्हारी पापोंसे विरतिमें है। तुम ब्रत-परहण कर अन्नत 
को दूर करते हो, आते हुए कर्मो को रोकते हो, वेराग्यसे आत्माको 
भावित करते हो, इसीसे तुम्हें धम है--तुम्हारी आत्माका 
निस्तार है| 

( श्रीमद्‌ श्राचाय भीखणजीके विचाररत्नसे ) 
आचाय सिक्षु अपने प्रतिपाद्य तत्त्वको बहुधा दृष्टान्तकी 
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भाषासें समझाया करते थ्रे। उनके हृष्टांत जन-मानसको छ देने 
बाले होते थें। उनमेंसे कुछ एक नीचे दिये जाते हैं:-- 
दो पत्नियां 

एक सेठके दो पत्नियां थीं। एक आत्म-तत्त्वको समभनेवाली 
पण्टिता थी ओर दूसरी केवछ छोक-यवहारको सव कुछ सममने 
वबाढी। सेठका शरीरान्त होने पर पहली यह मानकर कि शरीर 
नश्वर है, इसके छिए मोह करना कर्म-वन्धनका हेतु दे, चुपचाप 
दीतराग जनोंका स्मरण करने छगी । दूसरो छाती-माथा कूटने 
लगी और “हा अरे! 'हो अरे! कर चिल्लाने लगी। आनेवाले 
लोग कहने छगे--यही पतिभक्ता दे, इसी वेचारीको दुःख हुआ 
है। उसके (दूसरीके) तो बह लगता ही क्‍या था | 

तात्पय--मोक्षद्ृष्टि छोकट से सवंथा प्थक्‌ है । तत्वज्ञ साथु- 
जन उस स्थितिमें पहलीकी ही प्रशंसा करंगे | 

(*भिक्षू यशरसायन भीति १२ वीं) 
पांच रोटियां 

एक) व्यक्ति रोटियां बना रहा था। एक रोटी चनाकर उसने 
चुल्हेके पीछे रखबली। दूसरी रोटी तथे पर सिक रहदी थी और 
तीसरी अंगारों पर। चौथीका आठा उसके हाथमें था और शेप 
पांचवींका भींगा आटा कठोतीमें रखा था। 

इतनेमें एक कुत्ता आया। कठौतीसे छोईको उठाकर छे 
भागा। बह व्यक्ति भू कछाकर ज्योंका तों उठा और दस कुत्ते 
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के पीछे दौड़ा। ब्रामदाहके दरवाजेसे ज्योंही गलीमें उतरने लगा, 
टोकर खाकर ऐसा गिरा कि हाथकी लोई मिट्टीमें मिल गई | पीछे 
से एक विल्छी आई; चूल्हेके पीछेकी रोटीको उठाकर चस्पत हो 
हो गई। तवेकी तवे पर अंगारोंकी अंगारों पर जल गई। व्यक्ति 
हेरान होकर सोचने छगा- एक नष्ट नहीं होती तो पांचों ही नहीं 
होती । 

तात्पय--अहिंसा, सत्य, अचोय, त्रह्मचय और अपरिग्रह--- 
ये पांच सहात्रत हैं। इनका परस्पर अविनाभाव सम्बन्ध है। 
अर्थात्त्‌ इनमेंसे किसी एक ब्रतके ट्टते ही शेष चारों भी नहीं रह 
सकेगे। अतः कोई व्यक्ति यह दावा नहीं कर सकता--में चार 
तीन आदि महात्रतोंका पूर्णरूपसे पालन करता हूं। 

यही उक्त ृष्टांतका हाद है। 

( भिक्षु यशरसायन दृष्टान्त ४१ ) 
पत्िका बाग नाथू 

किसी पुरुपने किसी ख्ीसे पूछ्ा--क्या तुम्हारे पतिका नाम 
नाथू दे ? उसने उत्तर दिया--कोन कहता है मेरे पतिका नाम 
नाथू है। पुरुपने कहा--क्या पाथू हे ? वह बोछो-- में नहीं जानती 
कोन चेचारा पाथू हे । पुनः पुरुषने कहा--वद्या तुम्हारे पतिका 
नास पेसा है ९ वह ऊंफलाकर वोली-फ्यों है मेरे पतिका नाम 
पेमा। इस तरह अनेक नाम छेते लेते जब सही नाम आया तो 
वह चुप रह गई। इससे व्यक्तिने उसके बिना बोले ही समम 
लिया--जसके पतिका नाम यह है| 
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तात्पय--कुछ छोग कुपात्र दानमें भी पुण्य मानते हैं परन्तु 
जन-समूहमें ऐसा कहना नहीं चाहते लेकिन पृल्लनेवाढा चतुर 
होता दै। उनके न कहने पर भी उक्तप्रकारसे उनकी मान्यता 
समम छेता है । 
( भिक्ष्‌ यज्षरसायन दुष्टान्त १६ ) 
बहुतसे लोग ब्रत और अव्नतकी प्रथक्‌ प्रथक्‌ विवेचना नहीं , 
करते। वे प्रवृत्ति और निवृत्तिको एक कर देते हैं । वस्तुतः 
प्रवृत्तिके स्थान पर भ्रवृत्ति है और निवृत्तिके स्थान पर निधृत्ति | 
दोनोंको एक मान छेनेमें दोनोंका ही महत्त्व नप्ट हो जाता हे | 
घीके स्थान पर घी है और तम्बाकूके स्थान पर तम्वाकू | दोनों 
का मेल कर देनेसे न घी रहता है, न तम्बाकू | 
(भिक्षु यशरसायन दृष्टांत १९) 
धमंदान वही है, जिसमें चित्त, वित्त और पात्र अर्थात्त देने 
वाला व्यक्ति दिया जानेवाला द्रव्य और लेनेवाल्ा पात्र तीनों शुद्ध 
हों। तीनोंमें यदि एक भी अशुद्ध हो तो वह धम-दान नहीं 
कहला सकता। जेसे घृत, मेंदरा और चीनी इन तीनोंके योगसे 
हलुआ तेयार हो जाता हैं। पर घृतकी जगह यदि मोमूत्र हो 
या मैंदेकी जगह्ट घोड़ेकी छीद तथा चीनीकी जगह वाह हो तो 
हलुआ क्या खाक बनेंगा। 
(भिक्षु यशरसायन दृष्टान्त २१) 
दया मात्र दी शुद्ध नहीं होती । वहां (दयामें) भी अहिंसा 
ओर संयमकी सुरक्षा अपेक्षित है। दूध दूध ही तो सब एक 
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नहीं होते। गायका भी दूध होता है, आक और थोहरका भी । 
एक अम्त है, दूसरा विष। 
॥ (भिक्ष यश्रसायन दुृष्टान्त २४) 
बहुतसे आदमी मिश्र-धमंकी प्ररूपणा करते हैं, कहते हैं--यहां 
थोड़ी हिंसा है, इसलिए थोड़ा पाप ओर अधिक प्राणी बच जाते 
हैं, इसलिए अधिक घम। यह गलूत. सिद्धान्त है। हिंसायुक्त 
कार्यमें धर्म हो ही नहीं सकता। क्या बहुतसे जीवोंकी रक्षाके 
लिए कसाईको मारदेना धर्म हो सकता है ९ 
( भिक्षु यशरसायन दुृष्टान्त २६ ) 


प्रिशिष्ट : २: 
( महात्मा गांधी ) 


खादी ने विपे ओछी क्रिया होवाथी तेमां ओछी हिसा छे 


ता० १५०३-२५ 
( महिंसा पृष्ठ १० ) 
मारी अल्पमति प्रमाणे तो सामान्य जवाब ओअ ज छे के वाघवरु 
इट्ादिनो उपद्रव थाय ट्यारे तेनो नाश अनिवाय छे. पाणीमां 
रहेलां जंतुओनो नाश पण अनिवाय छे.. अनिवाय हिसा भे 
हिंसा मटो अहिंसा नथी वनती, हिसा ने अहिसारूपे ओल- 
खबी ज जोइभे. वाघवरुनों नाश कर्या विना कोई चलावे तो 
ते उत्तम छे भें विपे मने शंका नथी. 
ता० ९-८-२५ 
(अहिसा पृष्ठ २०-२१ ) 
अहिंसा धमंना पालन अथ मनुष्ये शाखनी अमने रिवाजनी 
मर्यादाने पालन करवु ज्येश्मे. शासत्र हिसानी आज्ञा नथी देत॑ 
पण शात्र अमुक हिसानी ते कालने सारु अनिवाय समजी छट 
मृक्के छे. जेमके मनुस्तृतिमां अमुक प्राणाओना बधनी रजा' हे 
असंम॒ मनाय छे. भें वधनी आज्ञा नथी. तार वाद विचारमां 


(--भाज्ञा 
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उन्नति थई तेथी अेम ठयु के कलिकालमां ओे छूट नथी. थी 

आजनो रिवाज अमुक हिंसा ने क्षृंतव्य गणे छे ने मनुस्मृतिनी 

केटलछीक हिंसानो प्रतिबन्ध करे छे. अमुक छूट शास्त्रे मूकेली छे 

तेथी आगढछ बधवानी दलील देखीती रोते खोटी छे. संयम मां 

धमछे. स्वच्छन्द मां अधर्म छे. शास्त्रे आपेली छूट जे मनुष्य न 
ले तेने धन्यवाद घटे,. 

ता० ९-८-२५ 

(अहिसा पृष्ठ २२) 

खेती इद्यादिक आवश्यक कर्मो शरीर-व्यापारनी जेम अनि- 

वाय द्विसा छे. ते हिंसा नथी मटती पण ते अनिवाय होई तेनो 
दोष ओछो छागे छे. 

ता० २०-९-२५ 

, (अहिंसा पृष्ठ २५) 

उपर कहेली वधी' क्रियाओ मां हिंसा छे ज, केमके, क्रिया- 

मात्र हिसामय छे. ते थी सदोष छे. भेदमात्र ओछावत्ता प्रमा- 

णनो छे. देहनो अने आत्मानो संबंध ज हिंसा उपर रचायछो 

छे. पापमात्र हिंसा छे अने पापनो सबथा क्षय भेदले देहमुक्ति; 

तेथी देहघारी अहिंसा ने आदुश राखीने जेटले दूर जई शकाय 

तेटले दूर जाय. पण दूर मां दूर जतां छ॒वां कांइक हिंसा अनिवाय 

रहेशे, जेमके श्वासोच्छवास अथवा खाबुं. अनाजना कणोकणमां 


१--समस्त 
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जीव तो छे ज.. भेट ले जो आपणे मंसाहारने बदले अन्नाहार 

करी छीअ तो हिंसा मांथी मुक्त रहीअ छीअ असम न कहे- 

बाय, पण अस्नाहारमाँ थत 'हिंसाने अनिचाय समजी ते आहारे 

करीओभे छीअ, अने तेथों ज मोगने अर्थ आहार सबंधा 
त्याज्य छि... 

वा० ६-६-२६ 

(अहिसा पृष्ठ २८) 

अहिंसा ने दया मां अ टलो भेद छ जंटलो सोनामां ने तेचा 

घाटमां' मूलमां ने बहार नीकलेला वृक्षमां. ज्याँ दया नथी, यां 

अहिसा नथी. अहिसा नी कसोटी दया छे. अहिसानुं मूत्त- 


स्वरूप दया छे. तेथी अम कहेचाय के जेटली दया तेटली 
अहिसा. 


ता० ३१०३-२९ 
( अहिसा पृष्ठ ४९ ) 
मांदगी के अशक्ति सिवाय मनुष्ये मनुष्य पासे ऊचकावुं 
पापरुप छागे छे. मलुष्यनो उपयोग पशुनी जम कराय ? जे 
आपणे करवा तंयार न होईअ ते बीजानी पासे केम करावीओं . 
ते।० २२-३-२५ 
(अहिंसा पृष्ठ ६४ ) 


जल आ जज त+नतत> 33... 


१--भ्राका र-विशेष 
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कोई पण जीवने मारबामां पाप छे आओ विषे हिन्दुधममां वे 

. मत सांभलल्‍या ज नथी. - मारो अभिप्राय तो अंबो छे के बधा 

धर्म अं सिद्धान्तनो स्वीकार करे छे. 

ता० १०-१०-२६ 
( अहिसा पृष्ठ ६७ ) 
आपणे आँख मींचीने जोयुं न जोयुं करीओ अंगों अहिंसा 
नथी, विचार नथी, विवेक नथी. ज्यारे ज्यारे कूतरांनों उपद्रव 
थाये त्यारे ते मनुष्ये. हाथे मरवानां ज.- गृहस्थ-घर्ममां आ हुं 

।अनिवाय ससजु छं. 

5 | ता० १७.१०-२६ 
(अहिसा पृष्ठ ७३ ) / 
जीव लेवानो घम होई शके छे भे विचारने तपासीओ', आ 
देहने निभाववा पूरतो जीवतो आपणे रूई भें ज छीओ, जेमके 
वनस्पति आदिना,अने जन्तु नाशक पदाथो वाट मच्छुरादिनो अने 

'तेस करवा्मों आपणे अधम नथी करता अस पण मांनीओं:छीओे, 

। आतो आपणा अंगत स्वाथने अंगे, परमाथने अंगे पण आपण 
हिंसक प्राणीओनों नाश करिये के करावीओ छीओ, सिंहादि ज्यार 
गाम छोकने पजवे छ ल्रे तेना नाशने समाज-धर्म समजे छो 
६. सनुष्ियवधनों धर्मपण समजाय ओबो छे, ओेक मानस गांडप्णा 
के भनूनसां' नागी तलवारे जे दीठासां आवे तेने कापतो' चाल्यो 


१--परोक्षा करना २--मूर्खता ३--उन्मत्तता ४--काटत्ता 
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ज्ञाय छे, तेने जीववो पकडवानी कोईनी शक्ति नथी, में माणस 
मारी. सके छ ते परोपकारीमां खपसे, अहिसानी दृष्टिझे तेने 
मारवानों धरम बधाने प्राप्त थाय छे, हा, भेक प्रसंग आमांधी 
बाद करी शक्राय, जे मुनि तेना भनूनने रोकी शक्े ते तेने नद्दि 
मारे, परन्तु आपणे अद्यारे सम्पूर्णतानी टोच' पहोंचला मुनि- 
ओना वर्तेननों प्रश्न नथी, उकेछता, पण समाजनों थम अथचा 
समाजमां राग ह्व पादियुक्त व्यक्तिनों घम विचारीभेछीम, 
ता० ३१-२०-२६ 
( श्रहिसा पृ० ८२-८३ ) 
क्रममान्न सदोप छे केमके तेमां हिंसा रहेली छे, छता फमना 
क्षयने सारु पण आपणे कम ज करीओे छीओ, देहमात्र पाप &, 
छर्वा देहने तीथे-क्षेत्र बनावीने तेनी वाट जापणे देहमुक्ति केल- 
वीओ छीअओं, तेवुं ज हिंसामात्र नुं समजवबु जोइमे 
पण अभे हिंसा केवी होय ९ भे स्वाभाविक होय, भें अल्पतम 
हीय, भेनी पाछुल केवल करुणा होय, भेणी पाछुल विवेक होय, 
मर्यादा होय, भेने विपे तटस्थता होच; अ सहज प्राप्त घम 
होय, 
आ विचारसरणीअ जता हिंसा प्रतिदिन भोद्दी ज घती 
जाय, ते थी जे हिंसानो उद्देश्य अहिसानो क्षेत्र वधारवानों दोच, 
जे हिंसा अनियाय होई थाय, जेनं परिणाम बिना प्रयत्ने जोई 


१--दिसर 
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शक्राय अब होय, ते हिंसा क्षृंतव्य छे, कतंग्य पण होय, तेथी 

हिंसामां अहिंसा होई शके अ म कहेवुं मुद्रछ अनुचित नथी, 
ता० २८-१ १-२६ 

(अहिंसा पृ० १०६-१०७) 

खेडूत' जे अनिवार्य नाश करे छे तेने में अहिंसामां कदी गणा- 

वेछ नथो, अ बध अनिवाय होई भले क्षम्य गणाय, पण ते 

अहिसा तो नथी ज, खेड्तनी हिंसामाँ अथवा लेखके जो दृष्टांत 

आयु छे तेमाँ रहेली हिंसामाँ समाजनो स्वार्थ रहेलो छे, अहि- 

सार्मा स्वाथने स्थान नथी, 
ता्‌० १४-१०-२८ 

| ( अहिंसा पृ * १३९ ) 

, महात्माना पद करतां मने सत्य अनन्त गणु प्रिय छे, हुं 

महात्मा नथी अमजाणु' छं, अल्पात्मा छु अंवु सने बरोबर 

मान छे, ते थी महात्मा पदे सने कदी भमाव्योके भुलाव्यों नथी, 

सारे कबूल करवुं जोइभ के हुं तो प्रतिक्षण हिंसा करीने ज शरीरने 

विभावुं छ', अने तेनी ज॒तेने बिषेनो राग क्षीण थतो जाय छे, 

आश्रमनी रक्षा करता पण हिसा करी रहो छु', प्रत्येक श्वास लेतां 

फोणा जंतुओनी हिंसा हुं करू छ' असम जाणतो छतां श्वासने 

रूघतो नथो, वनस्पति आहार करवामां पण हिंसा करूं छू छतां 

आहारनो त्याग करतो नथी. मच्छुरादिना क्लेशथी बचवाने सारु 


१--किसान 
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६ 
ढ़ 


कब 


धासलेंट इद्यादि बस्तुओनो डपयोग करता तेमनों नाश थाय छ 
अम जाणतों छा आ नाशक पदार्थोनों उ्पयोग छोडतों नथी 
सरपोना उपद्रवर्मांथी आश्रमवासिओने बचाववाने सार, ज्यारे 
तेने मार्या वित्ता दूर न करो शकाय; सारे तेने सारवा दक छा. 
वलदोने चढावतां आश्रमना माणसो तेह परोणा वर्ती मारे छे 
सहन करी छऊ छु, आम मारी हिंसानो अन्त ज॒ नथी, 
ता० २८-१०-२८ 
(अहिसा प० १४५ ) 
आयलन्ड शरीरबल्थी स्वराज मेलव्यूं छ अंटले जरूर पढ़ 
तो तेज चल्थी ते तेने बचावे, पण हिन्दुस्तान शॉतिना प्रयोग, 
खरेखात स्वराज मेलवे तो तेनो बचाव पण मुख्यत्व भेज रीते 
करवो जोईअ ; अने हिंद ज्यां सुधी आ बात अखतरो' करी सिद्ध 
न करी आपे वां सुधी मि० चर्चीलने ते वात अशफ्य लागें अंमा 
नवाई नथी, 
ता० ६२-३- 
( अहिसा पृ 
नजात्मक (९८ह७०॥४८) रूपमां अहिंसानो अथ कोई पण 
जीवन्त प्राणीने शर्यर के मन थी इजा' न करवी अ छे, अ दल 
अन्याय करनारना शरीरने नुकसान न पहुंचाडी शकाय अथवा 
तेना प्रति ६ पभाव न राखी शकाय: अने तेम कराने तेने मान 
सिक व्यथा पण न आपी शकायः: मारां स्वाभाविक करमों 


१--प्रयाग २--पोटा 


+्> 
थ्ट्‌ 


८ श्र हे 


बढ 
च् 
व 
डे 
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द् षभावधी जन्मेछां होतां नधी--तेनाथी अन्याय करनारने थती 
पीडानो समावेश आ कथनमां थतो नथी अ टले तेनी पासेथी 
वालकने--जेने ते मारा तयार थयों छे अंम आपणे कह्पना 
करीअ -तेनी खसेडी छेतां अहिंसा मने अटकावती नथी, 
वास्तविक रीते जोतां, मारे अहिंसानो योग्य पालन करवुं होय 
तो मारे अन्याय करनार नी पासे थी तेना भोग थई पडनारने, 
बालकने--जो हुँ तेवा बालक नो कोई पण रीते पालक होऊं तो-- 
खेची छेवो जोइअ , अं टले दक्षिण अफ्रिकाना सत्माग्रहीओ माटे 
अ बहु योग्य हतु के तेओ, युनियन सरकार जे दुःख तेओने देवा 
सथती ह॒ती; तेनी सामे थया, तेओ सरकार माटे कोई पण प्रकार 
नो ह्व पभाव धरावता न हता; जे ज॑ बखते सरकारने तेओनी मद- 
दनी जरूर पडती ते ते बखते मदद करी तेओ अं आ साबित 
करी आप्यु हतु, तेओनो विरोध सरकारना हुकमोनो अनादर 
करवामां ह॒तो: ते अ टली हद सुधीके तेम करतां सरकारना हाथे 
मरण नीपजे तो पण ते सहन करी लेव, अहिसाना सेवकने पोता 
ने ज समजीने दुःख सहन करवातु' होय छे, परन्तु ते कहेवाता 
अन्याय करनारने जाणीवूजीने इजा करी शकतो नथी, 
भावात्मक ?0०अं0२० रूपसां, अहिंसानो अथ विश्वव्यापी 
प्रेम अने अनहद औदाय थाय छे, हुँ अहिंसानो सेवक होऊ', तो 
ते.मारे मारा शत्रु ऊपर प्रेम राखवों जोइअ , हुं जे नियम मारा 
अन्याय करनार पिताने के पुत्रने लगाडु ते ज नियम मारे अन्य 
अन्याय करनारने-पछी ते सारो शत्रु होय के अजाण्यो माणस 
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होय - तेनु छागु पाडवों जोइओ, आ क्रियात्मक ( ॥०४४८ ) 
अ्िसामां सत्य अने निर्भयतानों अवश्य समावेश थरई जाय छे, 
साणस प्रेमपात्र व्यक्तिने छंतरी' शकतो नथी ते तेनाथी बीतो 
नथी तेम तेने विवडाबतो' नथी, अभयदान सब दानोमां श्रेष्ठ 
छे, जें माणस खरेखर ते आपे छे, तेनी पासे सब विरोध शमी 
जाय छ, जे पोते मयग्रस्त छे ते अभयदान आ।पी शकतों नथी, 
मादे, तेण पोते ज निर्णय थवुं जोइअ अं टले; अहिसानु' सेवन 
अने भीरुता एक साथे होई शकता नथी, अर्हिसाना पालनने 
अत्यन्त शौयनी अपेक्षा छे 
माउन रिव्यू प्रवद्वर, १९१६ 
( अह्िसा पृष्ठ १८३-१८४ ) 

अं क दाखलो आपु' : हुं अं क संस्थानो सभ्य छु; तेनी थोड़ा 
अ कर जमीन पर वावेतर' करे छो, तेने वांदरा गम त्यारे बगाडे 
अंबो तात्कालिकि भय आयी पह्यों छे, जीवमात्र नु. जीवतर 
अहिंस्प छे अं म हुं मानु' छु, अने अ थी, वांदराने काई पण इजा 
करवी अने हुँ अहिंसा धम नु उल्लंघन गणु छु; परन्तु पाक 
बचाववाने खातर, वांदरां पर तडबु' अम दोस्व्णीके प्रेरणा कर 
वामां हुँ अचकातो नथी, आवबो दोप करवापणु' दूर करी शक्काय 
तो अं मने गमे, अने ते तो हुं संस्थानों त्याग करीने के तेने तोडी- 
नाखीने करी शक, पण हु' तेम करतो नथी, फेमके मे सम्राजमां 


हा 





१--8लना, घोसा देना. २--भम्यात्रान्स करमा ६+हपि 
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खेती न होय अने अथी काँईक पण हिंसा न होय अबो समाज 
मली शके अंबी हु आशा नथी राखतो-तेथी पापभीझ वनी, 
नप्नतापुवक अने तप आचरतो, हु' वांदरां पर गुजाराती इजामां 
भाग छऊ छु, अने कोक दहाडो द्वाडो अंमांथी मारो साग मेलवी 
शकीश अम आशा सेवु छु, 

अ जवृत्ति थी में युद्ध ना त्रण प्रसंगो मां पण भाग छीघो 
हतो, जे समाजनो हु छु, अनी साथेनो सम्बन्ध हु' न छोडी 
शक्‍्यो, छोडवो अ मारे मारे गांडपण ज गणाय, अने अ त्रणे 
प्रसंगो वेला ब्रिटिश सरकार साथे असहकार करवानो तो मारी 
पासे विचार न हतो, आजे सरकार सम्बन्धी मारी स्थिति तदन' 
भिन्‍न छे, अने तेथी तेना युद्धमां मारे भाग लेवो न जोइअं, अने 
जो शाख-धारणके बीजी कोई रीतनो युद्धमां भाग लेवा मार्ट मारा 
पर बलभेरी करवामां आवे, तो मारे जेलके फांसीनु| पण जोखम 
खेंडबु जोइञ , 

यंत्र इण्डिया मांथी ता० १३-९- 
( महिसा पृ० २९२-२९३ ) 
बहुतसे लोग चींटियोंको आटा डालकर सस्तोष मानते हैं । 
ऐसा मार्म होता है, मानों आजकलकी जीवद्यामें जान ही 
नहीं रही । धमके नाम पर अधम चढ रहा है, पाखण्ड फेल 
रहा है| मसूरी, २९-५-४३ 
( हरिजन वन्धु से ) 


१--सव्व था 


परिश्चिष्ट २ ( महात्मा गांधी ) १२१ 


राग हू पादिसे भरा मनुष्य सरल हो सकता दे; वह वाचिक 
सत्य भले ही पाल ले, पर उसे शुद्ध सद्यकी प्राप्ति नहीं हो सकती । 
शुद्ध स्-शोधके मानी दे राग-द्व पादि इन्द्रसे सबंधा मुक्ति प्राप्त 
कर लेना । 
निमल अन्तःकरणको जिस समय जो प्रतीत हो वही सत्य दे । 
उस पर दृढ़ रहनेसे शुद्ध सत्की प्राप्ति हो सकती दे । 
महात्मा गांघी 
(जन भारता से ) 
अहिंसा मेरा धम्म है, कांग्र सका धर्म कभी नहीं रहा। कांग्रेस 
ने तो उसे केवल नीतिके रूपमें स्वीकार किया था। नीति उसी 
वक्त तक धर्म रह सकती है जब तक कि उसे चलाया जाय, उसके 
बाद नहीं। कांग्रे सको पूरा अधिकार दे कि जिस वक्त जरूरत 
जावी रहे उसी वक्त नीतिको बदल ले। घमंकी और बात होती 
है। वह तो अमर है। कभी बदल नहीं सकता | 
“महात्मा गांधों 
(हिन्दुस्तान देमिकसे ) 
ता० २५ जुलाई १६६४७ 
मेरे प्रयोगमें आध्यात्मिक शब्दका अथ है नंतिकः घमंका 
अथ दे नोति, और जिस नीतिका पालन आत्मिक इृष्टिसे किया 
हो वही धम है । 
( बात्मकपा--महात्मः गांधी पृष्ठ ५ ) 


में यह नहीं कहता कि मेरे प्रयोग सब तरह सम्पूर्ण £ । 


श्र्र आचाय॑ भिक्षु और महात्मा गांधी 


में तो इतना ही कहता हूं कि जिस प्रकार एक विज्ञनिशाल्री अपने 
प्रयोग को अतिशय नियम और विचारपृवक सूक्ष्मताके साथ 
करते हुए भी उत्पन्न परिणामोंकों अन्तिम नहीं चताता, अथवा 
जिसप्रकार उनकी सत्यताके विषयमें यदि सशंक नहीं तो तटस्थ 
रहता है, उसी प्रकार मेरे प्रयोगोंको समकना चाहिए। मेंने ' 
भरसक खूब आत्म-निरीक्षण किया है, अपने सनके एक एक भाग 
की छानवीन की है, उनका विश्लेषण किया है। फिर भी में 
यह दावा हरगिज्ञ नहीं करना चाहता कि उनके परिणाम सबके 
लिए अन्तिम हैं, वे सत्य ही हैं, अथवा वही सत्य है। हां एक 
दावा अवश्य करता हूं कि वे मेरी दृष्टिसे सच्चे हैं ओर इस समय 
तक तो मुझे; अन्तिम जेसे माल्म होते हैं । यदि ये ऐसे न मालूम 
होते हों तो फिर इनके आधार पर मुझे कोई काम उठा लेनेका 
अधिकार नहीं । 
( आत्माकथा--महात्मा गांधी, पृष्ठ ९ ) 
जब हम छोग सानव-वन्धुत्वकी बात करते हैं तो वहीं रुक 
जाते हैं और हम छोगोंके मनमें आता द्वै कि वाकीके स्व जीव 
मनुष्यके अपने भोगोपभोगके लिए सर्जित हैं, परन्तु हिन्दू-धम 
में भोगोपभोगमात्रका विचार त्याज्य माना गया है। जीव- 
मात्रके साथ इस एकताको साधनेके लिए, मनुष्य जितना त्याग 
करता है, उतना ही कम होता है, परन्तु इस आदरर्शकी विशालता 
से मनुष्यकी हाजतों पर तो मंकुश होता ही है। 


धर्म नो प्राण (व्यापक धर्ममावना पृष्ठ २१) 


परिशिष्ट २ (महात्मा गांधी ) १२३ 


' अहिसाका उसुछ जंसाकि वह आज दुनियांके सामने रफ्खा 
गया है, इन्सानोंके सारे सम्वन्धोंसे हर तरहकी हिंसाको निकाल 
पंकना चाहता है। यानी गुस्से, नफरत, छाल्च ओर बचेरहमीसे 
किये जानेबाले शोपण--जिनका आखिरी नतीजा लड़ाई, झगड़ा; 
दुश्मनी और जंग होता ह--पर काबू रखा जाय ओर उन्हें बश 
में कर लिया जाय। अगर हम आदमी और आदमीके बीचके 
सम्बन्धों पे हिसा को निकालनेमें कामयाव हो जाय॑ तो इन्सानोंकी 
जमात अपनी तारीखमें तरफ्कीका सबसे बड़ा कदम उठायेगी। 
एकबार इसे हासिल कर लिया गया कि जानवरों पर रहम करने 
ओर सारे जीवोंको पूज्य समभनेका काम बड़ा आसान हो 
जायगा। चल सकनेके पहले ही दौड़नेकी कोशिश न करें। 
अगर अहिसाकी भावना एकबार छोगोंऊे दिलमें चस गई तो 
वह जरूर बढ़ेंगी | 

(हरिजन सेवक, रविवार त्ा० ३० मार्च १९४७) 

मेरा कोई भाई गोह॒त्या पर उत्तार्ध हो ज्ञाय तब मु 

. क्या करना चाहिए मे इसे मार डाल या उसके पर पकड़कर 

उससे ऐसा न करनेकी प्राथना करू' ९ अगर आप कहें कि मुझे 

पिछला तरीका अखि्तियार करना चाहिए. तो फिर अपने मुसल- 
सान भाईके साथ भी मुझे इसी तरह पेश आना चाहिए। 

(हिन्द स्व॒राज्य पृष्ठ ७५ ) 

साधुजीवनसे ही आत्मशान्तिकी प्राप्ति संभव दे। साधु- 

जीवनका अर्थ ऐ-सत्य और अ्दिसामय जीवन ; संवमपूर्ण 


